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छोक । 
७* यस्माज्जातं जगत्सर्े यस्मिन्नेव विलीयते । 
येनेद धाय्यते चेव तस्पे ज्ञानात्मने नमः ॥ 
सत्यज्ञान की आवद्यकता । 

इस वेदान्तापैद्धान्त का ट्िताय खण्ड आरम्भ करने के 
प्रथम में यह कह देंना आवश्यक्र समझता हूं, कि बहुत से लोग 
हुसे भी हैं, जो कहते हैं कि, संसार की असत्य मानेने से वेदान्ती 
छोग आल्सी होनांते हैं। वे सत्र वस्तुओं की असत्य जानकर 
किसी के लिये कुछ प्रयत्न नहां करते । इसलिये वत्तेमान समय 
के अनुसार नवयुवर्कों में इसका प्रचार करना अयोग्य है। इस- 
के भचार से लाभ के बदले हानि होगी | परन्तु विचारने की 
बात है, क्री पेद्धान्त दो प्रकार का हो सकता है | एक यह कि, 
“उसा बचन बोलें वा ऐसा लेख लिखें कि निमर्म हमारा लाम हो” । 
दूसरा सिद्धान्त यह हे कि, “चाहे लाभ हो वा हानि सवंदा सत्य 


२ बदान्तसिद्धान्त । 





बेलेंगे और सत्य लिखेंगे” । इन दानों में से प्रथम सिद्धान्त वाले 
मनुप्य असत्य भी वोला करते हं। क्योंकि उनका सिद्धान्त यह 
नहीं है कि सत्य वोलें किन्तु वे तो यह मानते हैँ कि वही बात 
बेलिंगे निप्तमें हमारा लाभ हो ; चाहे वह सत्य हो वा असत्य | 
अतएुव वे जिस प्रकार से हो सकेगा चाहे वह घमम हे वा अधर्म, 
चाहे वह सत्य है वा अप्त्य, चाहे वह पुण्य है वा पाप ; यदि 
उम्म छाम हैं तो वेसी वात अवश्य वालेंगे, वसा छख अवइय 
लिखेंगे । परन्तु जो सत्य बोलना चाहते हैं । जो सत्य के भूखे 
हैं। जो ' संसार में एक वार इस वात को प्रगट कर देनां चाहते 
हैं, कि ४ सत्य क्या है ! ”” निस्॒का सिद्धान्त यह है कि सत्य 
मत का प्रचार हो; जिसका सिद्धान्त यह हे कि हम छोग सत्य- 
पथ के पथिक बनें, वहां के लिये यह परइन नहीं है। वहां के 
लिये यह नियम नहीं है, कि इससे हानि होगी इसालिये हम ऐसा 
बात न बोलें । भायः सत्यवादी के समक्ष ऐसी २ हानियां उप- 
स्थित हुआ करती हैं | परन्तु, क्या सत्यवीर, धमंवीर ओर सत्य- 
वादी पुरुपर्सिह हानिरूपी मत्त हस्ती को देखकर मुख मोड़ता 
है | कभी नहीं । जीवनहानि से वढ़कर दूसरी हाने संसार में 
कौनसी है ? क्या आप उन पुरुषों का आज तक नहीं, सुनें हैं, 
नो सत्य के लिये अपने जीवन को अपैण कर दिये हैं, जो सत्य 
के लिये अपने गर्दन को तलवार पर रख दिये हैं? अवश्य 
सुनें होंगे। तब क्या वत्तेमान ओर भविष्यत्‌ , के संत्सवार 
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अपने सामने हानियों को देखकर अपने सत्यपथ को छोड़ सकते 
हैं? कदापि नहीं। फिर, हम इस भय से कि हमोरे देशवात्ती. इस- 
के प्रचार से आलसी, निरु्योेगो ओर पुरुषार्थहीन हो जायेंगे 
नया इससे हमारा देश दरिद्र हे जायगा इस सत्य पिदान्त को 
छोड़ दें ? यह केसे हो सकता है। का 

यह उपदेश उनके लिये नहीं हे जो सुख, घन ओर 
ऐ/वग्ये के भृंत्े हैं; चाह इससे सुख, घन और ऐश्व्थ थे होः 
हो । किन्तु यह उनके लिये है जो सत्य के भूखे ओर ज्ञान केः 
प्यासे हैं। यह उनका ओर वहां का, उत्तर है । जहां का ओर 
मिसका यह प्रश्न है, कि “ सत्य कया हे ” ? 

हां, यदि आप इस सिद्धान्त का यृक्तियों व प्रमारों से 
असत्य सिद्ध कर सकते हैं; तों यह उचित होगा कि ईंसका' 
प्रचार ओर इसका उपदेश रोक दिया माय | लेकिन ऐसा होना 
अथात इसको असत्य सिद्ध करना दुस्साष्य हो नहीं किन्तु अस- 
स्‍्मव है | अतः इसको सत्य मानकर, इसके यह मानने हुवे भी 
कि यह ययाथ हे; केवठ इस कारण से कि “ इससे देश की 
हानि होंगी ”? इसका प्रचार नहीं रुक सकता | क्योंकि जो सत्य 
के सिज्ञासु हैं। नो सत्यपथ को पूँछ रहे हैँ। उन लोगों के लिये 
सत्यज्ञान छिपाया नहीं जा सकता 4 उन लोगों को सत्यपथ न 
बतलाना अन्याय ओर पाप है । जेसे लाम के उसे को छाम का 
उपाय वतलाना और सुख के मेँखे को सुख का उपाय बतढाना 





# सत्यज्ञान से देशोपकार # 

अब रही यह वात कि यदि इस सत्यज्ञान के साथ देश का 
लाभ भी भत्यक्ष सि होनाय; तो आपको सेने में सुगन्ध मानना 
पड़ेगा। उस समय कभी आप इसके विम्मख नहीं हो सकते | वारत- 
विक्र भलाई तो सत्य हा से होती है; चाहे वह पहले पहल देखने में 
कड्डवा भी माठ्म हो | परन्तु उसका परिणाम भल्य होता है । 
अँते लड़के पहले पढ़ने के समय अपनी हानि समझते हैं। परन्तु 
पढ़ने का परिणाम अच्छा होता हैं | उसी प्रकार सत्यज्ञान से 
बहठे चाहे हाने दीख पड़े परन्तु अन्त में इससे लाम ही है । 
आप ही विचारिये कि यदि देश का छाम देश का उपकार सत्य- 
ज्ञान से नहीं होगा तो क्या असत्य ज्ञान से होगा । उपरोक्त 
कैेख का तात्पस्ये यह नहीं है कि इस ब्रह्मज्ञान से वा इस 
सिद्धान्त से देश का छाभ नहीं हैं ॥ या हम देश का छाम 
नहीं चाहते । किन्तु उपरोक्त लेख पहले इसलिये लिखदिया 
है कि देशोपकार का घर्णन होनेपर कोर यह न जान 
ले कि यह सिद्धान्त देशोपकार के लिये, तोड़ मरोड़ कर 
ड्रिज़ा गया है। बल्कि आपकी यह मालूम रहे कि यह सत्य 
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' के प्रचार के लिये लिखा गया है । परन्तु इस ज्ञान में 
देशोपकार का गुण है | फिर कहते हैँ कि यह गृण केसा 
है! माने सोने में सुगन्व | परन्तु याद रहे कि सोने का मूल्य 
इसलिये नहीं अधिक हैं कि वह सुगन्धित ह, किन्तु इसलिये 
आधिक हे कि वह सोना है | उसी भकार इस ज्ञान का मूल्य 
इसलिये नहीं अधिक है कि इससे देश फा छाम हे, फिन्द 
इसलिये अधिक है कि यह सत्य हे । 

यह सत्य पथ एक ऐसा पथ हैं निप्तके पयिक को आभ 
नक हानियां दष्टिगोचर तक नहों हुई । यह वह पय हे जिसका 
पायिक आन तक यका हुवा उदास और निरुद्योगी नहीं देखा 
गया । यह वह पथ है निस्का पथिकर आज तक चोरों द्वारा 
नहीं छुटा गया यह वह पय है मिस्पर कायर लोग भी आकर 
बहादुर होगये ओर आन तक किसी के आधीन में नहीं हुवे । 
इस सत्यतज्ञान का ज्ञानी उस विष्णु के समान है जिसके अदंली 
में जय ओर विजय सेवा करने के लिये हर वक्त तेयार रहते, 
ओर छक्ष्मी देवों पर दात्रती ह | इतना ही नहीं सत्यज्ञान का ज्ञानी, 
मनुष्य नहों-किन्तु वह इख्वर है जिसके सामने प्रराते देवी चारो 
पदार्थ रक्खे हाथ जोड़ सिर झुकाये आज्ञा पालन करने के लिये 
खडईी रहती हे। ऐ सत्यवीरों और ऐ देशभक्तो ! आप छोग 
नरा इस सत्यज्ञान को धारण कर आंख खोलें | निम्र समय 
आप अपने सत्यस्वरूप में जागेंगे । निस्त समय आप अपने 
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पुरुषाय की धारण कर खड़े होंगे देखेंगे कि सामने प्रकृति देवी 
अपने पृत्ररूपी सारे नियमों के साथ हाथ जोड़े ऐश्वर्स्थ ओर 
स्वतन्त्रता सोंप रही है । इसालिये हे हमारे प्रिय देशभक्तो ! 
हताश मत हो | इस ज्ञान से देश की हानि नहीं होगी किन्तु 
देश का कल्याण होगा आर देशवासियां का मंगल होंगा । 

» हे इंश्वररूपधारी सजनगण | आप ही लोग विचारिये 
कि श्रीरामचन्द्रनी ऐसे वेदान्ती जिनको वसिष्ठजी ने योगवासिछ 
ऐसे वेदान्त को उपदेश दिया । जिप्तके पद्‌ २ में, शोक २ में 
ओर अध्याय २ में संसार को असत्य प्लिड किया गया है, 
क्या वे आठ्सी थे ? क्‍या वे अकेले संसार को चकित नहीं कर 
दिये थे । कया वे अकेले जगर्लो में रहते हुवे हज़ारों राक्षस्ी 
वैलिछठ सेनावों को नहीं जीता था ? यदि जीता था तो क्‍यों ? 
कंया आप इसका कारण जानते हैं ? इसका कारण यह था कि 
उनको वेदान्त-पिद्धान्त का ज्ञान था | वह यह जानते ये कि 
हम साक्षात॒ ब्रह्म हैं। इंश्वर हैं | राम हैं । फिर भी आप कहते 
हैँ कि वेदान्ती आलसी होते हैँ | क्या श्रीकृष्णऐसा वीर वेदान्ती 
नहीं था ? जिसने गीता ऐसे वेदान्तशास्र का उपदेश दिया है । 
यदि था; तो क्‍या वह आल्सी था ? क्या उप्त भगवान के 
दचनों को सुनकर अजुन ने महाभारत में वीरता नहीं दिखाई थी? 
नया अजुन कभी ज्ञान का उपदेश पाकर आल्सी ओर पुरुपार्थ- 
हीन. हुवा था ) कभी नहीं । कभी नहीं ॥ हां, बहुत से लोग यद 
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कहेंगे कि गाता में संसार को असतत्य नहीं कहा है | परन्तु प्रथम 
संड में हम इसे सप्रमाण सिद्ध कर चुके हैं कि गीता में भी संसार 
छो अप्तत्म सिद्ध किया हे | 

वहां पर आप देख सकते हैं । | 

ओर थी देखिये ! दशरथ, रघु, मनु, जनक, रावण, 
परशुराम ओर हनुमानजी तथा अनेक कऋपि मुनि से छोंग क्‍या 
जालती ये ? कोन कह सकता है, खेर यह तो पुरानी बात हे 
इसको शायद कुछ छोंग न मानें ओर कुछ शेकार्ये उप्रस्थित 
करें; तो उनसे हम पूंछेते हैं कि वत्तेमान समय के स्वामी बिवेका- 
नन्‍्द्‌ बा ० ए० तथा स्वामी रामतीर्थनी एम० ए० जो वेदान्त 
के पूरे पक्षपाती थे, ओर संसार की सदा असत्य मानते थे । 
क्या वे आलूसी ये ? क्या उनसे कुछ भी देश का उपकार नहीं 
हुवा १ क्‍या इन लोगों ने अपने असंख्य ओतादों के हृदय में,नया 
नीवन नहीं ढाल दिया | कान कह सकता है | ये वे महात्मा 
थे जिनके अंसीम पुरुषाथे से जिनके अडुत आत्मवरछ से, जिनके 
प्रभावशाली न्याख्यान से, अमरीका में भी वेदान्त का झेडा 
फहरा रहा हे । निसके सामने हजारों अमरीकन सिर झुकाने के 
लिये तेय्यार हैं। इन्हीं महात्मावों के श्रभाव को देखकर अमरीका 
भी जान गया कि हिन्दुस्तान निरे निकम्मे और आलुसियों से नहीं 
भरा है। किन्तु भारत एक ऐसी मृमि है जो फिल्सफरों. की 
माता ओर ब्रह्मज्ञानियों की जननी है | 





८ वेदान्तसिद्धान्त । 


प्रयास 
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स्तरामी रामतीय ने केवल व्याण्यान ही नहीं दिया किन्तु अपने 
अदभुत कर्मा से भी अमरीका निवाप्तियों की चकित किया। 
बहुत से हमारे पाठक इस समय सोचते होंगे, कि क्या ऐसा 
पुरुषार्थी, वेदान्तवीर ओर भारतकेसरी संसार को अमत्य मानता 
या ? हां निस्सन्देह । उनके व्याख्यानों को पढ़िये । आपको 
माहठ्म होगा कि वह वीर संसार को असार मानता था। उनका 
लेकचर जो ८ फरवरी सन्‌ १९१३ इंस्वी को हुआ या, उसमे 
उन्हेंने इसप्रकार कहा हे :--- 
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इस प्रकार वे संसार को अप्तत्य मानकर भी अपने कर्तव्य 

कर्म में दृढ़ थे । वे इस संसाररूपी जंगल में सिंह के समान 
निर्मेय हो पर्यटन करते हुवे अपने व्याख्यानरूपी गजेना में 
इस प्रकार कहा थाः+-+- 

डटकर खड़ा हूँ खोफ से खाली जहान में । 


द्वितीय खण्ड । र्‌ 





तसकीने दिल भरी है मेरे दिल में जान में ॥ 

वादशाहे दुनियां के हैं मेरे मुहर शतरंज के । 

दिल्लगी के चाल हैं हर सुलह वा जंग के ॥ 

ख़द खुदा हूँ शाह हूँ जेगल में आधी रात है । 

सो रहा हूँ मस्त होकर लात ऊपर लात है ॥ 

अब देखिये कि स्वामी शंकराचार्य । जो इस भारतवर्ष में 
एक परात्तिद वेदान्ती हो गये हैं । कैसे पुरुपार्थी आर कर्मवीर 
थे। क्‍या उनके पास कमी आहरूस आंने पाई थी ? क्या कोई 
किसी देंश के इतिहास से किसी ऐसे एक मनुप्य को भी बतला 
सकता हे जो शंकाराचार्य्य के समान इतनी थोड़ी उमर में इतना 
बड़ा काम किये हो ? कभी नहीं | निस समय सारा हिन्दुस्तान 
वोद्मत का अनुयायी हो वेद की तिलाआलि दे चुका था| जिस 
“समय यहां के राज, महाराज तथा सम्राट वाद मत क प्रचार 
में लगे थे । उसी समय एक वालक सन्‍्यास्ती तमाम भारतवर्ष 
में घूम कर, रासकुमारी से छेकर हिमालय तक तथा नगन्नाथजी 
से छेकर दारिका तक स्थान, रथान में तथा नगर नगर में 
बेदान्त के पताके की गाड़ें दिया । क्‍या एक बालक वा नव- 
युवक के लिये यह साधारण कार्य था ? बिचारने की वात हे 
कि इस समय सेकड़ों पादरी आज कितने वर्षों से अपने मत के 
अचार में सर पीट रहे हैं । परन्तु कितने छोग श्सा३ हुवे | 
आप स्वयं जांन॑ते हैं । सेकड़ा जबरदस्त मुसतमान आजन्म मरण 


१9 बेदान्तसिद्धान्त । 





पयन्त इसी प्रयत्न में रहे कि सारा भारतवपष मुसलमान हों 
नाय, परन्तु कितने मुसलमान हुंवे ? क्या यह किसी से छिपा है ! 
इस समय सैकड़ों आरय्यसमान के उपंदेशक इस भारतवर्ष में 
नगह २ घूम रहे हैं ; परन्तु कितनी सफलता प्राप्त की ! क्या 
आपको नहीं माठ्म है ? लेकिन वह पुरुष केसता रहा होगा जो 
अकेछा केवल २७ वर्ष की उमर में सारे भारतवर्ष के वोड़म- 
तियों को, सारे भारतव4 के राने महारा्नों को अपना अनुयायी 
आर वेदमतावलम्बी बना लिया | इतना हो नहीं कि उन्होंने 
जगह २ पर व्याख्यान दिया, शाख्त्रार्थ किया ; किन्तु इतनी हो 
उभर में क्वितेनेक पुस्तकों आर भाष्यों को लिख डाला। जो सेरकूत 
सेसार में सूर्स्यवन प्रकाशित है । यह किसका जोर था ? यह 
किसका बल था? हम कहंते हैं वेदान्त का बह्मज्ञान का ॥ 


इति दवितीयोडघ्यायः | 





आलस्थ की उत्पत्ति । 
आल्स्य तमोंगुण से उत्पन्न 'होता है | मंसार में सत्रसे 
भारी पाप आल्स्य है । इससे बढ़कर दूसेरे पाप कम देखे गये । 
“ तमोगुण ” यह दो शब्दों से बना है| एक “ तम्र ” दूसरा 
८ गण ” | “तमः” कहंत हैं अन्धकार को। अन्वकार का गुण 
निमप्तमें हो उसे तमों-गुण कहंते हैँ | तमोगृंण से आहुस्य, निद्रा, 
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चित्त की मलिनता, निर्वेलता, चिन्ता, शीतरूता, कायरता, दरि- 
द्रता, शोक ओर मोह उत्पन्न होता है । ज्ञान को ढकदना, 
उन्नति का रोकना, वस्तुवों को नीचे गिराना आर सबको भय- 
भीत करना यह अन्धकारमय तमोगुण का कार्य हे ॥ 

देखिये ! अब थी जहां पर अन्धकार होता है वहां सच 
लोग कुछ न कछ भयभीत हाते हैं । परन्तु प्रकाश में क्रिसी 
को भय नहीं होता [| आप प्रक्ष्यक्ष देखते हें कि जहां पर अन्च- 
कार होता है वहां पर कोई पौंदा नहीं उगता। न कोई पौदा 
ऊपर बढ़ सकता है । इससे यह सिछ होता है कि अन्धकार- 
मय तमोगुण सब्रकी उन्नति का रोकता है | अन्धकार ही अर्थात 
त्तमोगुण हो निद्रा की भी उत्पन्न करता है। यही कारण है कि 
रात्रि की अन्धकार में निद्रा विशेष करके ऊगती हैं | ओर छोग 
इस समय विशेष करके सेते हैं । अन्धकार में शीतरछूवा ओर 
कायरता विशेष करके होती है। इसीसे वहां की वस्तुर्ये सड़ नात्ती 
हैं| वहां के मनुष्य निद्रात्द, आरूसी ओर रोगी होकर दुबके 
और पीले हो जाते हैं । अन्धकार हेने से वहां के वस्तुओं का 
भी ज्ञान नहीं होता, क्योंकि तमोगुण ज्ञान का भी' दकनेवाढा 
होता है । अन्यधकार में जो उन्नति का प्रयत्न करता वह भी 
ठोकर खाकर गिर पड़ता है । अतएव उतन्नाते के लिये सतोगुण 
से उत्पन्न -ब्रह्मज्ञानहूपी प्रकाश कीं आवश्यकता है। बिना इस 
प्रकाश के. सेसार में कोई काम नहीं. चल सकता'। चित्त की 


श्र वेदान्तसिद्धान्त । 
मालिनता, चिन्ता, शोक ओर मोह भी अन्धकार ही में होता है | 
इससे यह सिर है कि ब्रह्मज्ञानरूपी सूर्य के उदय होने पर 
तमोगुणरूपी अन्धकार का स्वतः नाश हो जाता है । इसके नारा 
होनाने से आहृस्य निद्रा और कायरता देवी बिना कहे वहां से 
प्रस्थान कर जाती हैं । ब्रह्मज्ञान एक विद्या है | विद्या ही प्रकाश 
है, आर यही उत्ञति का कारण हैं । देखिये !. आजकल्ह 
जो २ देश ओर जो २ जातियां उन्नति के शिखर पर पहुँची हैं।. 
यहां पर विद्या का प्रकाश है, विद्या का बल हे | स्त्री पुरुष सब 
पंढ़े लिखे हें | अज्ञानान्धकार का एकदम वहां पर पता नहीं है 
यही कारण है कि वहां के ढोग आल्स्यहीन, उद्योगी, पुरुषार्थी 
निर्भय, शर वो बोर हैं । उनको वेदान्त का ज्ञान नहीं है परन्तु 
उनका कर्म वेदान्त के मतानुसार; अर्थात्‌ वहां पर अमली वेदान्त, 
व्यवहारिक वेदान्त का प्रचार है। वे इआऔर के मतानुसार नहीं. 
चलते | उनका व्यवहार बाइबल के अजुसार नहीं है। उसे वे 
केवल गिरजाघर के लिये रक्खे रहते है। वे जो व्यवहार करते थे उसेयह्‌ 
नहीं जानते थे कि यह वदान्त के अन्गसार है। यही कारण कि 
मब उन्होंने वेदान्त संम्बन्धी व्याख्यानों को सुना इसके पुस्तकों को 
पढ़ा ते झट इसके अनुयायी हागये | आजकल्ह अमरीका में 
सहल्नशः वेदान्ती पाये जाते हैं। इसका क्या कारण उन्हेंने देखा 
कि भिसक्रे अनुसार हमलोग बिना जाने चलते थे, जिसके बिना 
हम छोगों का काम नहीं चढ सकता, मिसके खोज में - हमलोग 





द्वितीय खण्ड । १३ 
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आज तक हैरान ये वह यही वेदान्त मत है । यही मत है 
निप्तके सामने दुनियां के बड़े २ फिलासफर तत्ववेत्ता सिर झुकाने 
को तेथ्यार हैं। यही मत हैं मिप्तका आधार अन्च विश्वास नहीं 
किन्तु फिलसिफा, साइन्स, मन्तिक और तत्ततज्ञान है ॥ 
अमरीका-निवासी वेदान्त के अनुसार है चलते ये परन्तु 
यह नहीं जानते थे कि इसका नाम वेदान्त हे । जिस समय 
उनके काने में इसकी भनक पड़ी इसको सहर्ष स्वीकार कर 
शिरोधास्यं किया | हमांर इस देश के अवनति का कारण 
अविद्यान्धक्वार तया तमोगुण है। हे । यादें यह तमोग्रुण यह 
अविद्यान्धकार इस देश में न होता तो आन इम जाति की यह 
दक्षा न होती | इस देश की स्त्रियां तो विलकुल पढ़ती ही नहीं। 
पुरुष जो कुछ पंद हैं + भा बेपढ़ के समान 6 । किसी प्रकार 
किसी दफृतर में नोकरी करके १० दशा पन्दरह रूपय में अपना 
लीवन निवाह करते हैं | ये राजनाति नहीं जानने, ये मजहव 
वा धर्म नहीं जानते, ये पदायविज्ञान साइन्स आर उसका उप- 
योग झुछ नहीं जानत । फिर इनके डिये वेदान्त-फिलास्फी वा 
ब्ह्मज्ञान स्वत के समान है | यहां के कुछ लाग जो वदान्त पढ़े 
भी हें वेभीपूण विद्या न होने के कारण उसे पूर्णरूप से नहीं 
समझ सकते | उसे व्यवहार में नहीं छा सकते । उसपर अमल 
नहीं कर सकते ॥ विद्या न होने के कारण इस वात का ज्ञान 
ही नहीं होता कि नो हम पढ़े हैं उसे अमढ़ में मीछाना चाहिये। 


१ बेदान्तसिद्धान्त । 
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मां हि पाथ व्यपाशित्य, येडपिस्युः पापयोनयः ॥ 
स्त्रियों वेश्यास्तथा शृद्रास्तेडाप यांति परां गतिछ ॥ ३२॥ 
पचो० 
जाति पांति पूछे नहिं कोई । हरिके भजे से हरिका होई ॥ 

सियारामयय सव जग जानी । करों प्रणाम जोरि युग पानी 
इसका मतलब यह है के वेदान्त से जानि पांति का कुछ 

भेद नहीं | नीच से नाच मनुष्य भी जिसे आप लछोंग अपने मन 
माने नाच, म्लेच्छ और डोम मानते हैं तथा स्त्रियां शूद्र और 
बेश्य भी वेदान्त विद्या क अधिकारी हैं | यह सारा संसार 
मियाराममय तथा झह्ममय है | इनमें कोई नोचा ऊँचा नहीं। 
अब इन उपरोक्त छकों, चौपाइयों को लोग पढ़ते हैं | 

परन्तु इसके अनुसार कुछ व्यवहार नहीं करत। अब भी 
कितने ऐसे हैं जो यह मानते हैं, के डोमों, चमारों, शृद्रों ओर 
ख्त्रियों को नहीं पढ़ाना चाहिये | इससे यह पिंड होता है कि 
हमारा देश अमी अमली वेदान्त तथा व्यवहारिक ब्रह्मज्ञान से 
गहुत दूर हैं । जिप्त समय जाति पांति का भेद मिट जायगा। 
ओर देश के सत्र लोग क्या स्त्री क्या पुरुष सब विद्या पढ़ेंगे, 
उस समय वे इस वेदान्त फिलासफी पर अमल कर सकेंगे। 
निप्त समय सारा देश विद्वान हो जायगा । जिस समय झेंच 
नोच सब वरावर होकर लिख॑ पढ़ लेंगे । शिस्त समय हम लोग 
नानेंगे कि हम सब लोग एक हैं, सवका -चरावर “अधिकार है । 
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डसप्त समय भारतव्पर का उद्धार होगा | उस समय इस जाते की 
उन्नति होगी ॥ 

फिर भी जो छोग यह कहने हैं कि बेदान्त का नवयुतरक्ों 
में प्रचार होने से वे आलसी हो जायेगे कितनी इड्टी भूल करते हैं। 
मिस ब्रह्मज्ञान से तमोगुण ओर अज्ञानान्धकार का नाश हो 
नाना है वह आल्स्य का उत्पादक केसे हा सकता है ! 

कोई वेद्ान्ती सेनापति मिस समय वीरता के साथ रफज॑- 
छेत्र में लड़ रहा था उप्त समय किसी ने यह कहा था कि हे 
मेनापने ! यदि सब संसार असत्य है ; नो यह छडाई ओर ये 
नमोरे शत्रु सी असत्य हैँ | फिर वृथा लड़कर कष्ट क्यों उठाते 
हो । बर क्‍यों नहीं फिर जाते । उस्त समय उसने यह उत्तर 
दिया था कि यदि सारा संसार असत्य हेतो क्‍या बर फिर जाना 
मसत्य नहीं ? या मिस कष्ट को देख रहे हो वह अमत्र नहीं ? 
यदि दोनों अमत्य हैं तो फिर हम अपना कक्तेव्य कर्म 
क्यों छोड़ें ॥ 

जसे स्वप्त में राज्य मोगना वा कारागार भोगना दोनों 
असत्य हैं । परन्तु, जब तक स्वप्त में हैं, जब॒ तक हम उस 
स्व से कर्मंवश अरूग नहीं हो सकते । ऐसे समय में यदि 
हमको यह ज्ञान हो जाय कि यह स्वप्त है । और यह जान- 
जायें कि जो हम देख रहे हैं वह असत्य और स्वम्त मात्र हे; तो उस्त 
समय हम जो चाहें तो कर सकते हैँ | जो चाहें स्तो भोग सकते 


श्द चेदान्तसिद्धान्त । 





हैं। तो फिर राज्य ही क्‍यों न मांगे ? कारागार क्यों भोगें। 
क्योंकि असत्य कारागार से असत्य राज्य तो अच्छा हो हे। 
कारण कि जबंतक हम स्वप्त में हैँ तव॒ तक असत्य कारागार 
भी दुःखदायी होता है ॥ 
इसी प्रकार कर्तव्य, अकततेन्य, धर्म ओर अधर्म ये सब 
वास्तव में तो अवश्य असत्य हैं। परन्तु असत्य अकत्तेन्य से 
असत्य कत्तंव्य अच्छा है। उसी प्रकार असत्य अधम से असंत्य 
भ्मे अत्यन्त उत्तम है। क्येंकि जबतक शरीर. हैं तबतक उसपर 
धर्म अधमे का प्रभाव भी अवश्य पड़ता है | अलूवत्त: शरीर 
छूटने पर यह आत्मा धर्म अधर्म से छूटकर स्वतन्त्र तथा साक्षात 
परत्रह्म परमात्मा हो जाता है। यह विचार करने तथा ध्यान 
देने योग्य विषय है कि शरीर छूटने पर मनुष्य केवक मनोमय 
तथा विचारमात्र होता है, अथोत्‌ उस समय . मनुष्य का ख्याहू 
ही उसका स्वरूप होता है| नेसा मिसका विचार वा ख्याल 
होता है उस अवस्था को वह प्राप्त होता है। जसे संसार में जो 
बिना इस ज्ञान के कि “ हम सवशाक्तेमान ब्रह्म हैं ” मर जाता 
है। वह मरन पर भी अपने को नाच ओर पापी समझता है | 
सो वह उसी भावना के अनुसार पकड़ा जाता और .द॒ण्ड पाता 
है.। उसकी नाची भावना ही उसका नीचा ख्याढ हो उसको 
नींचा बंनाकर दुःख के गड़हे में गिरादेता है | क्योंकि उस समय 
मनुष्य विचार मय, स्वसिद्धान्तस्वरूंप और स्वज्ञानस्तरूप होता है। 


द्विदीय सण्ड । श्छ 








इसलिये जिस मनुष्य का यह सिद्धान्त होता हे कि हम सर्वे 
शक्तिमान बह हैँ । वह शरीर छूटने पर उसी अपने विचार- 
स्वरूप, सिद्धान्तस्वरूप, को प्राप्त होता हे; अथोत सर्वेशक्तिमान 
परबहझ हो ऊाता है । इसमें कुछ भी सन्देह नहीं । शंका 
करने की जरूरत नहीं। विचारिये ओर वारम्वार इस ज्ञान को 
मनन करिये, अनुभव कौरेये ! देखिये ! शरीर छूट जाने पर 
आत्मा केवल विचार मात्र रह जाता है; स्वसिद्धान्त मात्र रह 
जाता है| वस, निस्का जैसा सिडान्त है, विचार है, अनुमव है 
उसका वेसा हो रूप है | मरने पर उत्ती अत्रस्था को भाप्त होता . 
है। उसी दश्शा को प्राप्त होना है । वही हो जाता है। मनुष्य के 
लिये स्रगे या नरक केवठ उसका खझ्याढर उसका विचार और 
उसका मन है। और कुछ नहीं | एक फिलास्फर ने भी कहा हे कि 
& फडुडत १8 त0॑ ज्ञार्ण। गंड 8०००४, गराछा 8 ज्षाफकफ सिंह 
#7०प९765 87०, ” बच्त यह जान कर विचार करो मनन करो ओर 
विश्वास रक्लो कि हम बह हैं सवेशक्तिमान हैं। इस वेंदान्त ज्ञान 
को विचार द्वारा म्ाप्त करो तमी दुःख से छूट सकते हो । तभी 
स्वतन्त्र हो सकते हो | दूसरा कोई उपाय संसार में नहीं है ॥ 
इसलिये वेदान्ती अपने कत्तेग्य, अपने विचार, अपने सिद्धान्त 
तथा अपने धमम से कदापि नहीं हटते । यद्यपि संसार में. नितने 
कम हैं सव असत्य हैं परन्तु जबतक शरीर है. कम करना ही 
पड़ता हे-। क्‍योंकि कभमे करना शरीर का स्वाभाविक भर्म है | 
श्‌ 
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यदि और कर्म नहीं तो खाना, सोना, महू मृत्र करना, उठना, 
बेठना ओर निमेषोन्मेप तो अवश्य हो करेंगा | .यदि कत्तेन्य : 
कर्म से धनोपानन करके नहीं खायगा तो चोरी करके तो अवश्य 
खायगा । क्योंकि खाना नहीं रुक सकता । अतएव ब्रह्मज्ञानी 
छोग सदां अपने कर्त्तव्य कर्म में छंगे रहते हैँ । कारण कि जब 
हम इन कर्मों को नहीं छोड़ सकते, तो अच्छे कर्मों और अपने 
कत्तेन्य को क्‍्यें छोड़ें | संसार एक ऐसे छड़ाई का मेदान हे 
जिसके समाने तो गोठी चढरही है ओर पीछे तोप लगा हुवा है। 

| इसमें संसारी जीव यदि गोरी रूपा पुरुषार्थ से डरकर थोड़ा भी 
पीछे हंटे तो तोप का गोछा अवश्य छंगेंगा । ऐसा जान कर ज्ञानी 
आऔर बहादुर सिपाही पीछे पेर नहीं डालते | क्योंकि आंगे की 
गोछी से सम्मव है कि हम वच जायें ; परन्तु पीछे हटने पर तोप 
से नहीं बच सकते । ठोक इसी प्रकार से पुरुषार्थियों को 
भी. थोड़ा बहुत दुख उठाना ही पड़ता है; परन्तु कायरों 
पुरुषाथहानों को इससे ' सेकड़ों गुना * अधिक दुःख 
उठाते हुवे देखकर वे पुरुषार्थी - पुरुषार्थ , छोड़कर पीछे 
पैर नहीं डालते ।- सदां आंगे बढ़ते ओर विजय तथा यश 
को आप्त करते हैं। क्योंकि जबतक हम स्व॑म् में हैं तब तक. 
स्वंप्रे का घाव भी दुःख देता'है । उसी शकार ज्ञानी छोगों को 
भी जबतक संसार में शरोर धारण करंके हैं तब तक दुःख भोगना 
हो पड़ता है ।.आलूस्य है| दुःख का मूल है | इसलिये ज्ञानी कोग 
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पुरुषार्थ छोड़कर आहुस्य के गते में कभी नहीं गिरंते । ज्ञानियों 

के हृदय में “ पुरुषाथ, ? “ पुरुपाथ १? यही सदा उठता रहता है। 

क्ञानियों के निकट आहल्स्य से वढ़ कर दूसरा कोई पाप नहीं ॥ 
इति तृतीयोडव्यायः | 


| 





ज्ञानियों का काय्थ क्षेत्र में विजय । 

ज्ञानीं छोग संसार को अमत्य ओर अपने को ब्रह्म मानते 
हैँ । इसलिये वे निर्भेय होते हैं | वे मिस छुगमता वो सुन्दरता 
में अपने कार्य्य को सम्पादन करते हैं वेसे अज्ञानी जीव कभी 
नहा कर सकते । जैसे दो छड़के थ्‌ एक ज्ञानों दूसरा अज्ञानो। 
एक ऐसा था जो संसार को सत्य मानता था, दूसरा असत्य। 
एक छाभ हानि में समब्ुद्धि था, दूसरा केवछ छाभ उठाने के घुन 
में मग्न था ॥ 

अब दोनों के परीक्षा का समय आया । इनमें जो आज्ञानो 
था वह ज्ञानी की अपेक्षा अपने पुस्तक को अधिक याद किये 
था| परन्तु निम्त समय वे दोनों परीक्षक के सामने खेंड हुवे उस 
समय अज्ञानी छड़के का शरीर कांपने ओर दिक घड़कने लगा | 
इससे जो इसे याद था सो भी भ्वूछ गया; ओर परीक्षक के सामेने 
अपने याद किये हुवे विषय को भी भर्ती भाँति न.कह सका | 
फल उसका यह हुवा कि, वह परीक्षा में उत्तीण न हो सका । 
इसका कारण यह था कि वह लड़का राम हानि,में सम और 
अपने को ब्रह्म तथा संसार .कीो असत्य नहीं समझता था। हर 
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वक्‍त यही सोचता था कि ऐसा न हो कि हम उत्ती्ण नहीं | 
इसीसे उसका शरीर कांपने छगाथा । यदि वह छाम हानि में 
समें विचार रखकर अपने कत्तेव्य कम पर खड़ा रहता तो यह 
दशा कदापि न होती । परन्तु वह ज्ञानी लड़का अपने को ब्रह्म 
ओर संसार को असत्य समझता था । वह छाम तथा हानि में 
सम बुद्धि रखता और अपने कत्तव्य में अचल था | इस ज्ञान से 
उसके हृदय में वह वल आगया था कि वह हिल न सका। ओर 
निर्भय होकर बरावर परीक्षक को उत्तर देता रहा | फल यह हुवा ' 
कि परीक्षा में उच्चीण होगया । ऐसे अनेक दृश्य हमोरे पाठक 
महाशयों के भी सामने आये होंगे । जिसमे वे इस लेख के 
आशय की भरी पकार समझ सकते हँ। न्यायाढूयों में तो ऐसे 
डर्य नित्य देखने में आते हैं। क्रितनेक गवाह तथा वादी मति- 
वादीं न्यायाधीश के सामने खड़े होते हो डर जाते हैँ। ओर 
अपने मतरूव की भी भर्ती प्रकार नहीं कह सकतें ॥ 

खड़ा होता हूँ दिल हिल जाता है । 

सारा वल खाक में मिल जाता है ॥ 

ज्ञान होता तो दिल में तसकीन होता । 

अपना पुरुषार्थ इस प्रकार क्यों खोता ॥ 

तात्पय्थ कंहने का यह है कि ज्ञान न होने के कारण वह 

अपने को न्यायाधीश से नीच समझता हे । और यह समझकर 
“४ कि ऐसा न हो कि न्यायाधीश हमारे कुछ विरुद्ध लिखें?” वह - 
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अपने आगामि हानि दथा न्यायाधीश के राव में आकर डर जाता 
है। परन्तु ज्ञानी अपने आगामि हाने की कुछ परवाह नहीं करता। 
वह अपने को ब्रह्म जान कर सब के सामने निमय रहता है | 
भगवान श्रीकृष्ण ने रडाई में अज्ुन की किसी शस्त्र 
हारा सहायता नहीं की, अपनी सेना द्वारा सहायता नहीं की; 
केवल ज्ञान दारा सहायता कीं थी। देखिये ज्ञान का बल 
कैसा आश्र्यननक है। यह ज्ञान हो का प्रताप था कि 
अज्जुन ने महामारत ऐसी लड़ाई को अनायास में जीत लिया | 
क्रिंतनेक पहलवान ऐसे हुते हैं जो किसी साधु वा सन्यात्ती 
की विमाति छेकर अखाड़े में जाते और अपने से डेंढ्रे पहछवान की 
पछाड़ देंते हैं । इसका क्‍या कारण १ साधु की विश्भूति लेने पर 
उसको यह विश्वास पड़ जाता है कि हमारा वर बढ़ गया | 
वह यह जानता हैं कि अब हम नहीं गिरेंगे | इस- 
से वह निडर होकर छड़ता है । यही निडरता का ज्ञान हो 
उसके जीन का कारण होता है। वास्तव में विभृति के भीतर 
कुछ विशेष शक्ति नहीं होती ॥ 

प्र ०-यदि वास्तव में हम ब्ह्म हैं तो ज्ञान होने पर उसी 
क्षण सर्वेशक्तिमान क्‍यों नहीं हो जाते ? 

3०-एक शेर का बच्चा छोटे ही पर जड्गल में से सरकश 
चढ़े पंकड़ छोये । ओर उसे पिंनड़ें में बन्द कर दिया । दूध 
इत्यादि .खिलाकर छोगों ने उसका पाछन पोषण किय मांस न खाने 
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तथा शेर का साथ न होने से | वह और -शेरों के समान खूँखार 
नहीं था | क्योंकि वह यह नहीं जानता था कि हम शेर हैं |. 
कई वार ऐसा हुवा कि वह पिज्ञड़े में से निकछा भी परन्तु छोगों 
ने उसे फिर पकड़ कर बन्द कर दिया | 

कुछ दिनों के अन्त एक नड़ढठी बड़ा शेर 
किसी प्रकार से जाहू में फँसाकर पकड़ छाया गया 
ओर वह भी वहीं उसी शेर के पास एक मज़बूत पिंजड़े में 
रकक्‍्खा गया । वह उस समय चारों तरफ घूमता,.गुरराता और 
निकलने की कोशिस करता । इसे देखकर उस बच्चे वो 
अज्ञानी शेर ने पूँछा कि तुम इस प्रकार निकलने की कोशिस 
क्यों करते हो ? क्‍या बाहर निकलने पर फिर तुम्हें छोग भीतर 
नहीं कर सकते ? देखों हम भी तो तुमारे समान हैं, परंतु जब 
कभी वाहर निकले छोगों ने फिर इसी पिंजड़े में डाछ॒ दिया | 

उस्त शेर ने जत्नातर दिया कि ऐ अज्ञानी और वच्चे शेर ! 
तुम यह नहीं जानते |के हम शेर है | तुम अपन वास्तविक 
रूप को नहीं जानते । यही कारण है कि छोगों ने पिंनड़े से 
निकलने पर भी तुमको पकड़ कर फिर बन्द कर दिया । यदि 
तुम अपन क्रो शेर जानते तो तुमारे में वह शक्ति: होतो कि 
तुमारे एक बार गुर के देंने से पकड़नेवाले छोग भाग जाते। अब से 
भी याद्‌ रक्खो कि हम शेर हैं; हम शक्तिमान जानवरों के 
राजा हैं | बस्त तुमकी फिर कोई नहीं पकड़ सकेगा॥ 
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_- कुछ दिनों के वाद वह वड़ा जड़ढी शेर छूट गया। 
छूटते ही बड़ा भारी शोर मचा ओर सारे शहर में खलवरक्ली पड़ 
गई । वेही पकड़ने वाले जो अज्ञानी शेर को पकड़ छेते थे उसके 
नजदीक तक नहीं आये और सव॒ तितर ब्रितर होकर भाग गये | 
यह देखकर अज्ञानी शेर की आंखें खुह गई । और वह 
सी एक दिन मौका पाकर निकल पड़ा । आर शेर की भांति 
गुरोने, झपटने ओर गजेने लगा । यह देखकर पकड़ने वाले ने 
जाना कि यह भी पागल हो गया, फिर तो उसके निकट कोई न 
जा सका | बस वह वन्धन से छूट कर जंगल में विचरने छगा | 
इसी प्रकार यह जीव जत्र तक पिंजड़े में है ज्ञानी होने 
पर भी अपनी पूर्ण शक्ति नहीं दिखला सकता । परन्तु याद रहे 
कि जिस समय यह दारीर रूपी पिंनडा नष्ट हो जायगा। 
यह शरीर रूपी पिंजडा टूट जायगा; यह शरीर रूपी 
वन्‍्धन खुछठ जायगा यह जीव साक्षात परब्ह्म 
सबशक्तिमान इंश्वर हो जायगा | हो क्‍या जायगा यह तो 
साक्षात ईश्वर था ही | परन्तु अपने स्वरूप को भुल्वाकर शरीर 
रूपी पिंजलड़े में आगया था | इसीसे शाक्तेहीन विद्त होता 
था। अब यह अपने स्वरूप को भाप्त हुवा अब इंस कोई बीध 
नहीं सकता ॥ | 
प्र०>क्या शरीरधारी के. लिये इस ज्ञान से , कुछ ढामः 
नहीं है ! 
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उ०-हाभ क्यों नहीं है, नैस्ता कि हम पहले कह चुके कि 
ज्ञानी पुरुष निड़र, पुरुषार्थी उद्योगी और कर्मबार होता है| 
वह जिस कार्य्य पर आरूढ हो जाता है । उससे पीछे नहीं 
हटता, एक वार हमने देखा था कि एक मेंढे में एक मकान के 
पास एक पिंजड़ा रक्खा हुवा था ओर उसमें एक शेर बन्द था। 
सेकड़ों मनुष्य उसके चारो तरफ जमा थे और उसे देख रहे थे 
कितनेक उसके अत्यन्त निकट जाकर उसे. अपने छड़ी द्वारा छेड़ 
भी देते थे । इतने हो में वह पिंलड़े में गनना और कूदना शुरू 
किया कि, नितने छोग थे सव वहां से भाग गये | उनकी भागते 
देख मेले में बही भारी खलवी पड़ी। और वही मेला वही स्थान 
जो अभी सहस्रों मनुष्यों से पूर्ण था। वहां एक मनुष्य भी दिखाई 
नहीं पडता । सारा मैदान खाकी है | केवछ एक बोर वही 
पिल्लरवद्ध बड. शेर उस मैदान में अकेला पिंजंडे में खड़ा हुवा 
गज रहा है | विचारिये और इस बात पर ध्यान दोजिये ; क्या 
शेर पिंलड़े से छूट गया था ! फिर छोग क्‍यों भांगे ! 

बस, हे पुरुषार्थियों ! कर्मनोरों ! और बेद्धान्तीगण ! 
यद्यपि आप इस समय प्ंजड़े में बन्द हैं । यद्यपि आप इस 
समय हशारीरधारी हैं | परन्तु ख्याठछ करो कि हम शेर हैं हम 
ब्रह्म हैं । हम सबेशक्तिमान हैँ। अपने स्वरूप में जागकर 
इस पिंजड़े में हो खड़े हो मावो ओर बोलो <#, ७४, ७४, ३४, 
७#, ऊ, | देखो तुमारे सारे दुशमन तुमारी सारी नि्वेद्धता, 
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तुमारी सारी दरिद्वता तुमोरे सारे दुःख भाग गये । किसी का 
प्रता नहीं | इसका नाम है वेदान्त, इसका नाम है ब्रह्मज्ञान | 
निसको ज्ञान कर मनुष्य जीते जी शक्ति वान होता ओर बाद मरने के 
मोक्ष पाता है | इसी को भुल्वा कर छोंग शक्तिहोन हो रहे हैं । 
बस, अब से भी चेतो, ओर जागो और कहो <# _# <# | 
इति चतुर्थोष्ध्यायः । 
वेदान्तियों की काय्येपरायणता | 
प्र०-आपके मत से तो सब इंश्वर हो करता है । इस 
ज्ञान से मी छोग आल्सी हो जायेंगे | क्योंकि सब कोग यही 
सोचकर बेंठ रहेंगे कि जो इंश्वर चाहेंगे वही होगा बृथा 
प्रयत्ञ क्यों करें ॥ 
3०-इस ज्ञान से अज्ञानी छोग निष्क्रिय ओर आठछुसी 
हो सकते हैं| ज्ञानी नहीं । क्योंकि ज्ञानी अपने है को इंश्वर 
मानता है | उसके ज्ञान से इश्वर कोई दूसरा पदार्थ नहीं।। वह 
स्वये इधर है इसलिये वह इस ज्ञान से कि, “ सब इश्वर की 
. करते हैँ ” कभी अपने प्रयत्न को नहीं छोड़ता किन्तु उसका 
प्रयज्ञ उसकी पुरुषाथं और भी अधिक बढ़ जाती है ॥ 
. यदि सब ईश्वर ही करते हैं । यदि बिना ईश्वर के संसार 
में एक तृण भी कहीं हट सकता | यदि बिना ईश्वर के हम कुछ 
नहीं कर सकते | तो आप हो बत॒लाइये कि बिना इधर के हमे 
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प्रयत्न करना केसे छोड़ सकते हैं । क्या इसे हम अपनी इच्छा 
से करढेंगे । क्या इसमें हम स्वतन्त्र हो जायेंगे | यदि नहीं ; तो - 
यह आप केसे कह सकते हैं कि इस ज्ञान से छोग प्रयलत करना 
छोड देंगे । जैसे वे करने में परतन्त्र हैं वेसे छोड़ने में भी पर- 
तन्‍्त्र हैं| इसलिये इस ज्ञान से उद्योग, प्रयज्ञ और कर्मों का 
त्यागना भी सिद्ध नहीं होता.॥ 

संसार में दो शक्तियां काय्ये कर रही हैं | एक, आज्ञात | 
दूसरी, ज्ञात | अब संप्तार के किसी एक देश को ग्रहण कर 
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विचार करिये। जेसे, आपका शरीर | इसमें उपरोक्त दोनों शक्तियां 
काम करती हैँं। शरीर के बाहर वा शरीर में जो कार्य्य हमोरे 
मन, वृद्धि, चित्त या खझ्याढ के योग से होता है; वा मिसको 
हमारा मन, बुद्धि, चित्त या ख्याल जानता है उसे ज्ञात शक्ति 
कहते हैं। नेसे, खाना, पीना, चलना, दौड़ना, मारना, लिखना 
और पढ़ना | इन सव॒ कार्मों को हमारा मन, विचार-शक्ति ' 
अर्थात बुद्धि, बिच या ख्याल मानता है, कि आज हम दोवार 
खाये, चार वार पानी पीये, तीन कीस चढ़े, फुटवाल के फील्ड 
में एक घण्टा दौडे, दो मनुप्यों को मारा, चार पत्र लिखे और 
एक पुस्तक पढ़े | ये सब्र काय्ये हमोरे मन से हुवे; अर्थात हमोरे मन 
के वर्तमान रहने पर हमारे ख्यारू के मोजूदगी में हुवे । अतएव 
हमारा मन इन कर्मों. को जानता है | जिस शक्ति छारा मन ने 
इन सब काथ्यों को किया उस शक्ति को हम यहां पर ज्ञात 
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शक्ति के नाम से लिखे हैं। क्‍्योंके इसके कार्यों की हम 
भर्ती प्रकार जानते हैं | 

परन्तु बहुत से ऐसे कास्ये हैं।जो चिना हमारे मन, 
बुद्धि, चित्त और झ्याढु के योग से या विना इसकी सहायता 
के भी होता रहते और हो सकते हैं । जैसे, “ निमेषोन्मेप; अर्थात 
पलक का गिरना ओर खुढना, स्वासोच्छवास, भोजन किये हुवे 
अन्न का पचना, उससे रस, ख़न, मांस, वीस्‍्थे, मजा और हड्डी 
इत्यादि का बनना, छोटी २ नाड़ियों छारा शरीर के भमत्येक 
अगगों में रक्त का प्रवाहित होना, स्री के उदर में गर्भ का धारण, 
उसीके एक विशेष नाड़ी द्वारा उस गर्भेस्थित्‌ वाहक का पोषण 
-और पाछन और उसकी रक्षा इत्यादि ” ये सब वे कार्य हैं 
जो बिना हमारे मन की सहायता से होते हैं। इसी की हम यहां पर 
अज्ञात-शक्ति करके लिखे हैं | इसी को छोग इंश्वर की शक्ति 


0 


कहंते हैं | तात्पय्य कहने का यह है कि जैसे हम यह जानते हैं 


कि आज दो वार खाये, चार वार पांनी पीये ओर दो मित्रों से 
मिले ”। वैसे हम यह नहीं जान सकते कि हम के वार पलक भांजे, के 
वार स्वांस लिये, नो आज मोजन किये उसका कब रस वना ओर हृदय 
देश का ख़न जो अभी को छूटा वह कब सोरे शरीर में चक्कर छूगा 
कर यहां फिर आजायगा वा वह इस समय दारीर के किस भाग 
में है, अथवा यहां से वह दूसरे भाग में कब पहुँचेगा । ये सब 
कार्य ऐसे हैं मो त्रिना हमारे जाने विना हमारे किये भी हो सकते 
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हैं। मेसे जब हम लोग गाढ़ निद्वा में सो जाते हैं । मिस्र समय 
हम लोग स्वप्त भी नहीं देखते, मिस समय हम लोग अपने मन से 
अपने ज्ञान से काई भी क्रिया नहीं करते उस समय भी स्वास 
क्रिया, खून का बहना, और अन्न का पचना €श्त्यादि होता रहता 
है| अथीत हम अपने जान कुछ नहीं करते | परन्तु ये सब 
क्रियायें शरीर में होती रहती हैं | यह जिस शक्ति से होती है 
उसी को इंश्वर के मानने वाले इंश्वर, और नास्तिक पद्ठत कुदरत 
ओर स्वभाव कहते हैं। इसी की हम यहां अज्ञात शक्ति लिखे हैं। 
अब आप छोग ज्ञात शक्ति ओर अज्ञात शक्ति-की भर्ती प्रकार 
समझ गये होंगे । अतएव अब आगे चलिये | 

वेदान्ती छोंग इसी अज्ञात शक्ति को इंर कहते हैं । 
ज्ञात शक्ति का भी प्रेकर यहा एक अज्ञात शक्ति है | यही ज्ञात 
शक्ति हो संसार में एक स्वतन्त्र शक्ति है| जैसा कि हम अपने 
प्रथम खण्ड में लिख चुके हैं । परन्तु लग इसको भूलकर अपनी 
ज्ञात शक्ति को हो ( जिसको छोग जीव कहते हैं ) स्वतन्त्र 
मानने लगते हैं | यही अज्ञानता है। ऐसा मानना पाप है। ऐसे 
मानेने वाले बड़ी भूल में पड़े है। यही संसार वन्धन का कारण 
है । ऐसे माननेवांले का संसार में विनय प्राप्त करना बहुत क़ठिन है॥ 

वेदान्त बतछाता है कि तुम अपनी ज्ञात-शक्ति को अज्ञाव- 
शक्ति के साथ मिलादो । मिला कया दो वह तो तुमारी हो शक्ति 
है. तुम उसको भूले हुवे हो | तुम अपने को केवल ज्ञात-शक्ति 


द्वितीय खण्ठ श्र्‌ 


ही मात्र मानते हो | इसी से तुम अपने को नीच, अस्पज्ष ओर 
अल्पशक्तिमान जीव : मानते हो । इसी से तुमारे में कायरता 
आर भीरुता है | यही ज्ञान तुमारे बन्धन का कारण है| इसका 
त्याग करा । देखो ! वह अज्ञात-शक्ति भी तुमारी शक्ति है। 
यदि तुम देखते हो तों क्या आँख के परढुक चढानेवाला कोई 
दूसरा है ! यदि तुम खांते हो तो क्या उसका पचाने वाला कोई 
घूसरा हो सकता है ? यदि हाथ पेर के चलानेवालढे तुम हो तो 
क्या हाथ पैर और सारे शरीर में खून का चढानेवालढ्ा कोई 
दूसरा है ? कभी नहीं । उसके चढानेवाले भी तुम्ही हो वह 
अज्ञात-शाक्ति जो तुमारे मन, बुद्धि ओर ख्याल से परे है वह भी 
तुमारी शक्ति है । तुम केवछ मनोमय, बुदिमय और ख्याछ 
मात्र नहीं हो | किन्तु तुमारा वास्तविक रूप इसके परे है ॥* 
मन, बुद्धि और खझुयाल ये सब तुमोरे हैं | परन्तु तुम स्वय॑ मन, 
बुद्धि, चित्त और ख्याल नहीं हो सकते | तुमारी वस्तु स्वये तुमारा 
आत्मा नहीं हो सकता | टोपी तुमारी है परन्तु तुम स्वयं टोपी 
नहीं हो सकते । आंख तुमारी है परन्तु तुम आंख नहीं हो सकते ॥ 
शरीर तुमारा हे परन्तु तुम स्वयं शरीर नहीं हो 4.इसी. प्रकार 
दिमाग और मन तुमारा हे परन्तु तुम दिमाग ओर मन. नहीं हो 
तुम इससे परे शुद्ध सचिदानन्द और परनह् हो । 

सुषुत्ति अवस्था. में. अथीव जब हम गाढ निद्धा से. सो जांते 
हैं । ओर स्वप्त .मी.नहीं देख सकते ॥ उस समय :हमारा मन वा 


३९ वेदान्तसिद्धान्त । 
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दिमांग नहीं रह जाता | यदि हम मन ओर दिमाग़ ही मात्र होते 
तो उस समय हमारी मृत्यु हो जाती । परन्तु हम फिर जाग: 
उठते हैँ। सोते समय हमारा मन नहीं रहता परन्तु वह जो हमोरे 
मन से भी परे हैं; जो हमारा वास्तविक आत्मा है $- वह उस 

समय रह जाता है | क्योंकि जब हम से। कर उठते हैं तो कहंते 

हैं कि खूब सुख से सोये | यदि हम वा हमारा आत्मा उस समय 
वहां पर न होता तो उस सुख का अनुभव कोन करता | इससे 

यह सिछ होता है कि हमाश आत्मा मन से परे है। इसीसे से 

जाने पर भी जव कि हमारा मन और दिमाग़ नहीं काम करता 
तब भी ख़ून का संचार ओर स्वांस का छना देना इत्यादि 
होता रहता है | इसंस यह सिछ होता है कके इस अज्ञात कम के 

करनेवांडे भी हमी हैं। जव हमारा आत्मा निकर जाता हे तो 

यह सब कुछ भी नहीं होता । इसको वारम्वार विचारिये । 

देखिये ! वह अज्ञात शक्तित आप ही हैं | 

जिप्त शक्ति से आपके शरीर में खून का संचार होता है । 

वही शक्ति है निप्तके कारण जानवरों, चिड़ियों और वृक्षों में 
खन ओर रसका संचार होता है | वही शक्ति जो मनुष्यों, 

पशुवों तथा वृक्षों की बढ़ाती ओर नदियों को. बहाती है । वही 

शक्ति है जो सा्टि को उत्पन्न करती स॒स्ये वो चन्द्र को आकाश 

में चढाती है। यही इश्वरीय शक्ति है । इसी को इंश्वर कहते हैं । 

देखो, ! वही शक्ति तुमारे शरीर के भीतर है । और वही शाक्ति 
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तुमांरी शक्ति है । वह अज्ञात शक्ति वह अज्ञात ईश्वर 
जिसे तुम खोज रहे थे, जिसे तुम नहीं जानते थे, जिसके 
बिना तुम विकल थे वंह इंश्वर तुर्मारे पास है । वह 
तुमारे आत्मा में हैं | वह स्वयं तुम हो। देखों आज तुमने 
उसका दशेन किया । तुमने उसको जाना ॥ 

अब विचारने की वात यह है, कि जिस वेदान्त के ज्ञान 
से इंश्वर हमी हैं । वहां पर इस सिद्धान्त से, ।के सव इंश्वर 
करते हैँ ” हम आलूसी केसे हो सकते हैँ | मनोमय जो आत्मा 
है अथोत जहां तक हमारे आत्मा का मन से सम्बन्ध है | उसी 
विचारमय आत्मा को जीवात्मा कहते हैं। उसी को प्रथम 
खड़ में परतन्त्र कहा है। परन्तु वेदान्त बतछाता है कि इस 
शक्ति को तुच्छ जानकर, ओर ब्रह्मज्ञान से इसका बन्धन तोड़ 
कर इस तुच्छ प्रतन्त्र शक्ति को उस स्वतन्त्र ईश्वरीय शक्ति 
में मिलादो । ज्यों २ तुम इस ज्ञान का अम्यास्त करोंगे तुमारी 
शक्ति वढ़ती जायगी | यहां तक कि जिस समय यह तुमारा 
शरौर ( जो तुमारे ही अज्ञान से अल्पशीक्त का रचा गया है ) 
छूट जायगा तो तुम साक्षात परब्रह्म सर्वेशक्तिमान हो जावोंगे 
यहयपि आप इस समय भी सर्वशक्तिमान हैं | परन्तु अभी 
आपका इस अल्पर्शाक्तवारह शरीर के साथ सम्बन्ध है । 
इससे तुम उस शक्ति को नहीं दिखला. सकते । जेसे,' काईं बल 
होते छुवे भी एक पतले बेंत से एक वलछ्े को' नहीं टार' सकता ॥ 


श्रे बेदान्तासिद्धान्त । 





उसी प्रकार बेदान्ती सर्शक्तिमान हेते . हुवे भी. इस शरीर 
के साथ सम्बन्ध हेनि से इस अल्पशक्तिवाले शरीर से उस 
काय्य की नहीं कर सकते । तिसपर भी और शरीरधारियों की 
अपेक्षा उनका काय्ये अनोखा होता है| वह शरीर रहते भी 

अदभुत और आश्रस्येजननक शुरता, वीरता ओर बहादुरी 
दिखला सकते हैं । उनके कास्यों को देख कर मामूझे छोग 
दांतों में अंगुकी दाबंते और आश्रय्य में डूब जाते हैं इसके विपय में 
हम पहले बहुत कुछ कह चुके हैँ । ओर उनमें से कुछ वेदान्तियों _ 
का नाम भी गिना दिया है ॥ 

इति पडचमो5घ्यायः | 





वेदान्तियों का विचित्र काय्ये । 

निसको यह ज्ञान हो जाता है कि सब इंश्वर हो करते हैं | 
उससे इंश्वर अधिक काम लेते हैं। ओर उस मनुष्य का काम 
अधिक उज्वल, सुन्दर ओर संसारोपकारी होता है | उसका दिया 
छुवा उपदेश ईश्वर का उपदेश होता है| उसके संगति से शान्ति 
और सुख का सागर उमड़ आता है। उसके पास प्रेम का प्रवाह 
ओर ज्ञान का प्रकाश हर समय चमकता रहता हे | उसके कथन 
. में नवोन नावन और नवीन जोश उत्पन्न करने की शक्ति होती है। 
यही कारण. है कि कई एक भाचीन . ऋषियों ने अपने. 
उपदेश :की ईश्वर.का उपदेश कहा है |. इश मसाह.अपनी शिक्षा 
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को इंश्वर की आज्ञा भाने हैं| मुहम्मद साहव अपने कथन को 
इंश्वर का कलाम कहे हैं 

इसीसे उपरोक्त महात्मा गण अपन समय के मनुष्यों के 
योग्यतानुप्तारा उनमें नवीन जीवन तथा अदभुत शक्ति डाल 
गये । क्योंकि उस समय के मनुष्यों के योग्यतानुसतार उन 
के लिये वही उपदेश योग्य था | जो उन महात्मार्वों 
ने दिया । जैसे जिपतने अभी कुछ नहीं पढ़ा है उनके लिये 
पहली पुस्तक का पढ़ानाही उपयुक्त हैं। कारण कि ऐसे समय 
में उन मनुष्यों के योग्यतानुप्तार किसी बड़े ज्ञान का उपदेश 
देना व्यर्थ है । इसीसे उन महात्मावों ने अपने देशवाल्ों को 
प्रकट रूप से इस वेदान्तसिद्धान्त का उपदेश नहीं दिया। 
क्योंकि उस समय वे मनुष्य इस ज्ञान के योग्य नहीं थे । 
परन्तु सच महात्मावों के उपदेश में गुप्त रूप से इस बेदान्त 
का झकूक पाया जाता है। आर वे स्वयं इस ज्ञान से परिचित 
ये। जैसा कि प्रसंग पइने पर दिखछाते जायेगे | यदि वे इस 
ज्ञान को न मानते तो मुहम्मद अपनी बनाई हुई पुस्तक को 
खुदा का कछाम न कहते | इशू मसीह अपनी शिक्षा को 
इंन्वरीय आज्ञा न वतलाते | 

जब ऐसा ज्ञान :हो जाता है कि सब इश्वर हो करते हैं 
तो वह अपने कत्तव्य कर्म से पीछे नहीं हटता ॥ जेसे; अज्ञुन 
यह न जानकर.“ कि. सव इश्धर हो करते हैं ?? , अपने कत्ेन्य 
डे 


शेड 'बेदान्तासिद्धान्त । 
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कम को छोड़ बेंठे थे | जब वे यह मान गये कि हमे अपना 
कत्तेव्य कर्म करना चाहिए इसमें पाप पुण्य कुछ नहीं सब इश्वर | 
के रूपा से होता है; तो वे बड़ी बैरता से अपने कत्तेन्य कमे 
को पूर्ण कर दिखाये। यदि यह ज्ञान न हुवा होता तब भी 
वह इस कमे को करते परन्तु संशय रहित होकर इतनी बाीरता 
के साथ नहीं कर सकते | सब्रसे बड़ी हानि बिना ब्रह्मज्ञान के 
यह होती है कि वह अपने इसी विचारानुसार मरने के वाद बंड़े 
भारी पाप कर्म के बन्धन में पड़ता है। क्योंकि उसकी यह 
विश्वास रहता है कि हम पाप कर्म कर रहे हैं। प्रथम खण्ड में 
हम इस वात को घ्िद् कर चुके हैं कि भिस्तका जसा विश्वास 
होता है उसको वैता ही देखने में आता है । विशेष कर मरने 
के बाद जत्र की यह आत्मा मनोमय कोश वा इच्छामय शरीर में 
रहता है; अथात जब कि यह आत्मा केवरू विचारमय इच्छामय 
रह जाता है ओर शरीर नहीं रहता--उस़ समय चह पुरुष, वह 
आत्मा या वह मनुष्य, नेसा विचार करता है जेसा विश्वास 
रखता है वही रूप उसके सामने खड़ा हो जाता है। क्योंकि 
उसकी भावना ही उसका रूप होता है। जेसी वह मावना 
करता है वेसा ही अपने की भी पाता हैं। यदि उमकी मावना 
यह हुई कि हम पापी हैं, हम नीच हैं, हम सवेशक्तिमान नहीं हैं, 
हम एक क्षुद्र जीवात्मा हैं तो वह अपने को वैसा ही पाता है। वह 
अपने भावना के अनुसार हो कम बन्धन में पड़कर दुःख भोगता है । . 


द्वितीय खण्ड । ३५ 








प्र० क्या कोई अपने से दुःख भोगना चाहता है ? यदि 
नहीं, तो वह मनुप्य मिसकी भावना जन्मकाल में वा मनुष्य 
इरीर में यह रहती है “ कि हम ब्ह्म वा सर्वेशक्तिमान इंश्वर 
नहीं हैँ ” वह मिस समय मरने के अनन्तर यह देखता है कि 
हम इस भावना से दुःख में पड़ते हैं तो वह उस भावना को छोड़ 
क्यो नहीं देता ! 

उ० जन्‍्मकाल में वा मरने के पहले जो भावना ड़ हो 
जाती है वह भावना मरने के वाद प्रयत्न करने पर भी दूर 
नहीं होती वारम्वार वही भावना फुरती और उठती है । उससे 
छुटकारा नहीं मिलता | जैसे, छड़कपन में जो स्वभाव पड़जाता हे 
वह द्वीघ्र छुडाये नहीं छूटता । हम बड़े होने पर जानते हैं कि 
यह कर्म बुरा है, परन्तु फिर भी वही कमे करते हैं। वारम्वार 
वही वात स्मरण आती है। वह वात दूर नहीं होती । उसी 
प्रकार जवतक यह भावना दूर नहीं होती वह अपनी भावना 
के अनुसार दुःख भाोगता है। ओर उसे दूर नहीं कर सकता ! 


[».] 


इसो को नरक कहते हैं ॥ 


चहुत दिनों, के बाद जब इसकी- भावना क्षीण हो जाती 
है। तो वह इस भावनामय शरीर से अधिक सुख स्थूल शरीर 
वा सांसारिक शरीर में देख कर फिर संसार में जन्‍म लेता है | 
इसी प्रकार जिसका पुंण्य श्रबक् छोता है। जिसकी पुण्य 
मावना इढ़ होती है वह उसी अपने भावना के अंनुसार कुछ 


हे 


१६ वेदान्तसिद्धान्त । 
काल तक सुख भोगता है। परन्तु कुछ दिनों के अनन्तर यह 
पृण्य भावना भी क्षीण होने लगती है । उस समय यह मनुष्य 
इस भावनामय शरीरसे अधिक सुख स्थूछ शरीर में देख कर उस 
भावना को त्याग कर फिर संसार में जन्म लेता है। इस मकार 
वह बारम्बार नन्‍्म व मरण के फेर में पड़ा रहता हैं | जबतक 
ब्रह्मज्ञान नहीं होता इस आवागमन के बन्धन से नहीं छूटता । 

अब आपही विचारियें जबकी हमारी नीच भावना हो 
हमारे दुःख का कारण है | तो हम इस भावना को क्‍यों नहीं 
छोड़ते । हमारे आत्मस्वरूप पाठक गण ! इस बात को निश्चित 
जानकर आज ही से इस भावना को हृढ़ कीनिये कि हम सवे 
शाक्तिमान इंश्वर हैं। हमें बॉँधने में कोई समर्थ नहीं हो सकता | 
यह सारा संसार हमारा बनाया हुवा है| यह सारा संसार हमारा 
स्वरूप है | हमंसे ऊपर हमसे अरष्ठ दूसरा कोई अन्य पुरुष नहीं। 
हमीं जगदीश्वर जगदाधार और सबके नियामक परमेश्वर हैं | 
यह सत्य है, सत्य है सत्य है। हम सत्यस्वरूप हैं ऐसा बार- 
म्बार विचार करके भावना की हइृढ करो | तभी इस दुःखसागर 
संसारसप्तागर से पार हो सकते हो | 

-क्या हम अपने भावना मय: शरीर को . अपने सिद्धान्त- 

मय आत्मा को जीते जी इस शरीर के रहते भी देख सकते है. 
क्या इस शरीर के रहते भी हम अपने सवेशक्तिमान आत्मा को 
प्रत्यक्ष देख सकते हैं! * 





: द्वितीय ख़ण्ड । ३े७ 
उ०-हां, जो छोग ध्यान योग द्वारा सम्भज्ञात समाधि तक 
पंहुंच सकते हैं । वे देखेंगे कि हम जो भावना करते हैं जेसा 
संकल्प करते हैं । वेसा हमारा स्वरूप हो जाता हैं | जो झ्यालर 
करते हैं वही हमारे सामने आता है। यदि हम ख्याल करतेःहैँ 
- कि दश सूर्य्य दिखलाई दे तो दश सूर्थ्य दिखाई देता है । 
यदि खयाल करते हैं कि आकाश में उड़ें तो एक क्षण में 
सैकड़ों मीछू उड़जांते हैं | क्योंकि समाधिकार में भावनामय 
शरीर होता है | यागी उस समय सत्यसंकल्प होता है। जंसे 
इंश्वर सत्यसंकल्प होता है कि उसने ज्यों भावना किया कि 
यह संसार हो जाय | बस, हो गया । वही शक्ति आप अपने में 
भी देखेंगे | क्यों कि आप वास्तव में सर्वशक्तिमान्‌ हैं । वही 
समाधिकाल में प्रत्यक्ष देखने में आता है । इसीसे योगशारत्र 
में कहा है ! 











तदा द्रहु: स्वरुपेवस्थानम्‌ । 
अथ-इस समय योगी अपने वास्तविक स्वरूप को भाप्त 
होता है । इसलिये योगी को इस अवस्था में पहुँचने पर यह 
. निश्चय होनाता है कि हम ब्रह्म हैं | हम सर्व शक्तिमान्‌ हैं । 
अपने को ब्रह्म न मानना अज्ञानता है इतनाही नहीं किन्तु अपने 
को ब्रह्म न मानना महापाप हे | 


असुय्यों नाम ते लोका अन्धेन तमसा ता: । 
ताँ प्रेत्थाभिगच्छन्ति ये चात्महनः जना: ॥ 


डे८ वेदान्तसिद्धान्त । 
: यह वेद का मन्त्र है इसका अर्थ यह है कि जो. लोग 
अपने को नीच समझते हैँ वे अपने आत्मा का हनन करते हैं वे 
आत्महन्‌ छोग उत्ती नरक में गिरते हैँ जिसमें खुदकुशी और 
आत्महत्या करनेवाले गिरते हैं | क्‍यों कि आत्मा का जैसा 
रूप है वैसा न मानना और उस रूप का अपनी अज्ञानता से 
नाश कर देना यही उसकी हत्या है। वल्कि यह हत्या ओर 
मरण से भी बढ़कर है | देखिये ! मगवद्गीता में भी कहा है ॥ 
सम्भावितस्य चाकीर्तिः मरणादतिरिच्यते ॥ 
प्र०-मरने के बाद और समाधि दोनों समयों में मन्नुष्य 
की भावनामय शरीर मिलता हे तो दोनों में भेद क्या है ? 
उ०-समाधिकाल में, मरने के समान, स्थूछ शरीर से 
विशेष सम्बन्ध छूट जाता है। मगर उस समय सत्यसंकल्पमय 
तथा शुद्ध भावनामय शरीर मिलता है | परन्तु मरने के बाद 
का शरीर शुद्ध भावनायें तथा पृुण्यमय -नहों होता किन्तु 
शुद्धाशुद्ध उमयभावनामय होता है; अर्थात मरने के अनन्तर 
शुद्ध और अश्ुुद्ध दोनों भावनायें रहती हैं | उसीके अनुसार 
यह स्वर्ग, नरक या सुख और दुःख को भोगता है | 
परन्तु समाधेकारू में यह आत्मा केवक शुरू भावनामय 
होता है । अतएवं व समाधिंकाह से और इस अवस्था से 
बहुत भेद है । व 
प्र०-संप्रज्ञात- समाधे में आत्मा . क्यों. . शुद्ध भावना- 








द्वितीय खण्ड । श्ण्‌ 
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मय होता है, इसकी अशुद्ध भावना कहां चली जाती है ? 

उ०-पारव्वकमोनुसार मरने के वाद यह आत्मा विवश 
होकर इस अवस्था को प्राप्त होता है । इसलिये इसकी शुद्ध 
और अछ॒छ प्रत्येक भावनायें इसके साथ रहती हैं । यह वहां 
शुद्ध होकर नहीं जाता । जैसे जो छोग कचहरी के इनछारसों पर 
सिपाहियों द्वारा पकड़कर मोछनिम की अवस्था में जाते हैं | 
वे मेले कुचेले मिस्र हाकत में पकड़ जाते हैं उसी हालत में पेश कर 
दिये जांते हैं । परन्तु वकील और वेरिष्टरर जो अपने खुशी से 
जांते हैं| वह बिना साफ कपड़ा और गावन इत्यादि विशेष 
कपड़ा पहिने वहां नहों जा सकते | उसी प्रकार से योगी का भावना 
मिस समय अत्यन्त शुद्ध होजाता है । उस समय वह समाधि 
अवस्था को प्राप्त होता है; परन्तु चित्त सवेदा एक अवस्था में 
नहीं रहता है। ? चार वा ५ मिनट के बाद जिस समय उसका 
चित्त शुद्ध भावना से विचल्ित होता है फिर समाधि टूट जाती 
है। इसी प्रकार अम्यास करते २ जितनी देर तक हम अपने 
चित्त को शुद्ध भावना में रख सकते हैं उतनी देर तक हम 
क्रमशः समाधि में थी रह सकते हैं। तात्पर्य कहने का यह है कि 
बिना शुद्ध भावना हुवे हम समाधि अवस्था को नहीं प्राप्त हो 
सकते । इसलिये इस समय आत्मा शुद्ध भावनामय होता है | 
और शुद्ध भावनामय हेने. से आनन्द मय होता है | उस 
समय का चित्त सत्वगुण मय. होने से वह आत्मा प्रकाशमय 








४० वेदान्तासिद्धान्त । 
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होता है । उप्तके चारों तरफ आनन्दमय ज्योति फेली 
रहती है । उस समय चित्त में ब्रह्मानन्द्‌ का छरूहर 
उठने छूगता है । और आत्मा आनन्द से विहवल हो जाता है| 
उस समय विना किसी के कहे आनन्दमय ३# ३४ ३४ का शब्द 
सुनाई देता है। वाह वे घन्य हैं जो इस अवस्था को जीते जी प्राप्त 
कर लेते हैं | इंसे किसी शायर ने कहा है किः- 

जीते जी जो मर देखा । 

मज़ा जीने का सरवसर देखा ॥ 

इसके ऊपर की अवस्था निसमें यह भावना भी नहीं रह 

जाती जिसमें आत्मा अपने साक्षात्‌ स्वरूप को प्राप्त होता है उसे 
असंमज्ञात, निर्बॉन, निर्विकल्प तथा शून्य समाधि कहंते हैं | यह 
अवस्था विशेष कर कहने योग्य नहीं है किन्तु अनिवचनीय है। 
इसलिये स्वयं अनुभव करने योग्य है | तमी इस अवस्था का 
यथार्थ ज्ञान हो सकता है । 





निद्रा में योगाभ्यास । 
प्र०-संप्रज्ञात समाधि प्राप्त करने के लिये कोन रे से 
सरल उपाय हैं ! 
उ०-कुछेक उपाय हम पीछे वरणन कर चुके हैं फिर भी 
कुछ नवीन ओर सरक यहां पर भी लिखते हैं।- 
... सबेदा यह चिन्तन किया करे कि हम स्वेश सर्वशाक्रिमान 


द्वितीय खण्ड । ४१२ 
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परब्रह्म परमात्मा हैं.। यह सारा संसार असत्य और भ्रम मात्र है । 
यंह संसार कुछ नहीं सब तरफ से शून्य है | यह केवल स्वप्न 
मात्र हे। ऐसा करने से कभी आपको स्वप्ने में भी यह ख्याक 
हो जायगा कि यह जो कुछ है वह स्वप्ना हे। यह सब शुन्य 
है। हम स्वेशक्तिमान हैं| ऐसा झु्याल करंत हो वह स्वप्ने की 
सृष्टि वहीं विछीन हो जायगी | और हम उसी योगावस्था को 
प्राप्त हो जायँगे जिसे संप्रज्ञात समाधि कहते हैं | 
स्वप्ने में छोगों को स्वप्ना सत्य माल्म होता है । परन्तु 
- स्वप्नकाल में यदि यह माहम हो जाय कि यह स्वप्न हे 
अम है। यदि स्वप्ने में ही आपको यह माठ्म हो जाय कि 
यह सब कुछ शून्य है और हम सर्वेशक्तिमान हैं। तो उस 
समय आप एक आश्रस्येननक आनन्द्मय अवस्था को प्राप्त 
होंगे | आप उसी समय देखियगा कि हम सचमुच सारे संसार 
के उत्पन्न करनेवाले इंश्वर हैं । यदि यह लेख भी स्वमे में आपकी 
याद आ जायगा तो आप स्वमे से समाधि अवस्था को अनायास 
भाप्त हो जाइयेगा | इसमें कुछ सन्देह नहीं | 
जो छोग योग नहीं प्िझ कर सकते उनको केवकरू इस 
“पुस्तक का वारम्वार पाठ करना चाहिये | इसके पाठ करने सें 
- यदि आपकी यह डढ़ विश्वास हो जायगा कि हम ब्रह्म हैं हम 
इंश्वर हैं; तो आप भी इस शरीर के छूटने वाद उसी ब्रह्मानन्द 
को भाप्त होइयेगा निसे योगी प्राप्त करते हैं । वेदान्त में ढढ़ 





छ््र्‌ वेदान्तसिद्धान्त, । 


मकान 
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विश्वास होने हो के लिये योग किया जाता है क्योंकि अपने अनु- 
भव से ढढ़ विश्वास होता है । अतएव यदि वेदान्त के अरवण 
मनन निदिध्यासने से वेदान्त में ढढ़ विश्वास है तो वह भी उसी 
गति को भाप्त होता जिसे योगी प्राप्त करते हैं । 
इति पष्ठोउष्याय; | 
इंश्वर । 
प्र ०-जीव जिसकी आप ब्रह्म का कल्पित भेद मानते हैं 
वह एक है वा अनेक ! 
उ०-जीव अनेक हैं। यदि जीव अनेक न होते तो एक 
जीव के पढ़ने से सब विद्वान हो जाते वा एक जीव जब 
किसी बात को जानता तो सब जान जाते । अतः यह सिद्ध है 
कि जीव अनेक हैं । 
प्र ०-औव निराकार है वा साकार ! 
उ०-जआ_ीव, निराकार होता है; परन्तु उसका कल्पित 
शरीर साकार है | 
प्र०-बरह्म निराकार है वा साकार ? उंसके शरीर होता 
वा नहीं ! 
3०-हबअ्रह्म निराकार है, उसकों शरीर नहीं होता ॥ 
प्र०-इश्वर निराकार है वा साकार ? इसको शरीर होता है 
वा नहीं आल! जज 
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उ०-ईंधर वास्तव में निराकार है, परन्तु उसके शरीर 
होता है | इस विषय पर हम प्रथम खण्ड में बहुत कुछ छिख 
चुके हैं। अतएुव यहां पर उसे नहीों लिख सकते | आनमकल 
छोग इस विषय पर चहुत वादाविवाद किया करते हैं | एक 
केहता है कि ईश्वर निराकार है दूसरा कहता है कि साकार। 
परन्तु इस पर वहस करना व्यर्थ हे. क्‍योंकि वास्तव में किसी 
मज़हत के लोग ईश्वर को साकार नहीं मान सकते ओर न इंश्वर 
कभी साकार हो सकता है | हां अल्वत्त ईश्वर का शरीर साकार 
है | परन्तु शरीर के होने से इंग्वर नहीं साकार हो सकता। अब 
देखिये ! एक तार्किक मनुप्य को इंश्वर को निराकार मानते हुवे 
द्वेंखकर एक धार्मक और मजृहती मनुप्य अपने धम पुस्तक ओर 
मज़हली पुस्तकों में इंश्वर की साकार देखकर उस तार्किक से 
विब्वाद करने के लिये उद्यत हो जाता है | वह यह नहीं 
समझता कि धर्मपुस्तकों में इश्वर का शरीर होने के कारण इंश्वर 
को साकार कहा हे | वास्तव में निराकार ही हैँ | वह तार्किक 
मनुष्य भी धर्मपुस्तकों के वास्तविक अथे- को न जानकर उन 
धर्मपुस्तकों को असत्य बतछाता और मज़हनी मनुप्यों से झगड़ा 
करता है | देखिये ! छोग कितना भूल करते हैं ! 

उन्हीं धर्मपुस्तकों में जिसमें ईश्वर को निराकार माना गया 
हैं, जो इंश्वर के निराकार होंने,के कदर. पक्षपाती हैं |कहीं २ 
ईश्वर का साकार बणन भी पाया जाता है। जैसे इंसाइयों के 


“डंडे वेदान्तसिद्धान्त । 
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धर्मपुस्तक में लिखा है कि पहले पहल इंश्वंर का आत्मा पानी पर डोलता 
था। कृयामत के बाद ईशा मसीह उसके बारें तरफ चैठेंगे। कुरान 
में खुदा को सातवें आसमान पर वतदांते हैं ओर मुहम्मद के 
साथ खुदाका वात चीत होना भी मानते हैं यह सब जब तक 
इंश्वर का शरीर न हो नहीं हो सकता । इसी प्रकार वेदों 
में भी इंश्वर का साकार वर्णन पाया जाता है | जब ।के उन्हीं 
पुस्तकों में एक जगह निराकार और दूसरे जगह साकार बरणन 
पाया जाता हैं तो किसे माना जाय ? यदि एक को माना जाय 
'तो दूसरा असत्य सिद्ध होता है ओर एक सिद्धान्त के असत्य 
होने से पुस्तक अप्रमाणिक सिंड होगा । क्योंकि ऐसा कथन 
बावरों का होता है । एक वार तो निराकार २ कहें फिर वहीं 
उसके विरुद्ध साकार भी कह दे | इन पुस्तकों का गुप्त भेद 
बतलांने के लिये वेदान्त हे | अतएव वेदान्त सिद्धान्त हर एक 
मजुह॒बवालों को मानना -योग्य है | विना इसके काम नहीं चढ़ 
सकता । वेदान्त ही वतलाता हे कि इंश्वर का शरीर साकार होने 
से धमंपुस्तकों में ईश्वर को साकार कहा गया है । वास्तव में 
ईश्वर स्वय॑ निराकार निर्विकार और सर्वशक्तिमान है | ऐसा 
मानने से किसी धंर्मपुस्तक का छेख असंगत नहीं माठूम होता 
और सब झगड़ा छूट जाता है ॥ | 


इति श्री शिवकुमार शास्त्रिर्िते वेदान्तसिद्धान्ते सप्तमोडव्यायः ॥ 
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॥ इंश्वर पांच हैं ॥ 


प्र०-ये शरीरधारी इधर एक हैं वा कई एक [ 

उ०-ये इंश्वर एक नहीं होते किन्तु कइ एक हैं । 

प्र ० --कई एक कितने ? 

उ०-ईश्वर पाँच हैं। वे इससे अधिक वा कम किसी प्रकार 
नहीं हो सकते । इससे अधिक वा कम मानना युक्तियों और 
प्रमाणों के विरुद्द है | 

प्र०-क्या इसको सुनकर कि वेदान्ती लछोंग पांच इंश्वर 
मानते हैं लोग हँसेंगे नहों ? क्योंकि इस बात को एक वाहक 
ओर मूखखे भी जानता है कि ईश्वर एक है | फिर आप पांच 
क्यें। मानते हैं ? 

उ०-यह हम भी मानते हैं कि इस बात को एक मूखे भी 
जानता है कि ईश्वर एक है | परन्तु यह इंश्वरपद ब्रह्म का 
वाचक है | भायः सर्व साधारण को इंश्वर ओर ब्ह्म के भेद का 
ज्ञान कम होता है । इनके सूक्ष्म भेदरों को केवल बेदान्त 
ही बतछा सकता. है| इस पुस्तक में भी कई स्थक्ोों पर ब्रह्म शब्द 
इंश्वर के जगह पर.उपयोग किया गया । इंश्वर का ज्ञान होते 
. पर इस वात को आप स्वये प्रहचान सकेंगे कि कहां का ईश्वर 
नह पद वाचक और कहां का इंशवर ईश्वर पद वाचक है | 
इसका ज्ञान न होने. हो के .कारण फिल्ासफरों ताोकिंकों और 


छंद वेदान्तसिद्धान्त । 
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धार्मिकों का आपस में झगड़ा होता है | इसका मूल कारण इंश्वर 
और ब्रह्म विषय की अज्ञानता है ॥ | 

बेदान्ती तो ईश्वर ही को एक क्‍यों बल्कि से संसार को 
एक मानते हैं ) वास्तव में जीव, ईश्वर, महेश्वर ( परमेश्वर ), 
संसार ओर ब्रह्म सत्र एकही हैं । भेद कुछ नहीं। भेद केवल 
कलि्पित मात्र है, वास्तविक नहीं “ किस प्रकार से इनमे भेद हे 
ओर किस प्रकार से ये एक हैं ?? इन सूक्ष्म भेदों का ज्ञान 
वेंदान्त से ही होता है। हँसने से नहीं | यदि हँस कर इन बातों 
की नहीं विचारियेंगा तो इस ज्ञान से वश्चित रहियेगा । यदि 
आपको पश्च देवों पर विश्वास नहीं है तब भी इस्त लेख पर विचार 
कीजिये, यदि यह असत्य है तो विचार करने से आपके गले 
नहीं लिपट जायगा ॥ 

यादिं आप यह मानते हैं कि इशवर को पांच, एक मूखे 
और अपढद भी नहीं मान सकता तो आप ही बतलाइये कि हम 
पांच कैसे मान सकते थे । यदि हम पांच माने हैं तो कुछ 
विचार करके माने होंगे । विना विचारे नहीं । क्योंकि हम 
किसी वात को बिना विचारे किसी के कहने या शास्त्रों, पुराणों 
तथा वेदों के कथन मात्र से नहीं मान लेते ॥ 

देखिये ! स्ामान्येतः छोग ज़मीन और ' आसमान में बहुत 
भेद्‌. मानते हैं ओर कहंते हैं कि इसमें तो जुमीन और आसमान 
का भेद है | परन्तु विचारने से ज़मीन और . आसमान में कुछ 
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भेद नहीं माठ्म होता | आसमान कहंते हैं आकाश, अवकाश 
अन्तर अथवा पोछ को, आसमान कहते हैं श्न्य को, नहां 
से जमीन नहीं है वहीं से आकाश का अस्तित्व है; वहीं से 
आकाश आरम्म हो जाता है; वहीं से ऊपर चारो ओर आकाश 
ही आकाश है | जुमीन के चारों तरफ विल्कुछ जमीन से मिला 
हुवा आकाश ही तो है । फिर आप हो बतलाइंये जुमीन और 
आम्मान का भेद केसा ? कुछ नहीं, परन्तु साधारण छोग 
बहुत ही भेद मानते हैं। उसी प्रकार साधारण संसारी छोग संसारी 
पदार्थों को कुछ ओर हो प्रकार से देखते हैं | वे सामान्यतः संसार 
को सत्य, जीव इंश्वर में भेद ओर इश्वर को एक मानते हैं। 
परन्तु जब वेदान्ती लोग विचारते हैं तो उसे कुछ औरही प्रकार 
का पाते हैं | संसार में यही विछक्षणता हैं, कि संसारी पदार्थ 
विचारने से कुछ ओरहीं भकार के मालूम होते हैं । इसीसे 
वेदान्त-सिद्धान्त संसार को असत्य मानता हैं । क्‍्योंके जो 
आज ओर कलह कुछ ओर, साधारण ढाष्टि से यानी विचारने 
से कीट मय, देखने पर आर, विचारने से कुछ और, सामान्य 
पुरुष इसे और नानें, और फिछासफर कुछ ओर ही 
जानें, ऐसा संसार सिवाय असत्य के ओर क्या हो 
सकता है ! 

तात्पथ्ये कहने का यह हे कि सामान्य दृष्टि से आप छोग 
'ईंदवर को पांच सुन कर हँसेंगे । परन्तु विचारियें तो माछूम 





ष््८ट - वेदान्तांसेद्धान्त । 


निज जज जज जल 


होगा कि यह यथाथे है, यह सत्य है । इसमें अनेक युक्ति 
और प्रमाण हैं जो आंगे लिखे जायेंगे | ढ 
इति भीशिवकुमारशास्रिझते वेदान्तप्तिछान्त अष्टमोडध्यायः । 











॥ इंश्वर के पांच होने में प्रसाण ॥ 

प्र ०-पांचो इंश्वरों के नाम क्‍या हैं ! 

3०--“विष्णु, सूस्ये, गणेश, देवी और महेश्वर ” येही 
पांचो इंश्वरों के नाम हैं । 

प्र०-ये ईश्वर पांच हो क्‍यों हुवे इससे अधिक वा न्‍्यून 
क्यों न हुवे ! े 

3उ०-पांच से न्यून वा अधिक होना सृष्टि क्रम विरुद्ध है। 
क्योंकि संसार में पांचही तत्व हैं नइसंस कम न अधिक | अतः 
ईश्वर भी पांच से कम वा अधिक नहीं हो सकते | 

प्र०-पांच तत्व तो आपके मत से हैं| परन्त॒ बहुत से छोग 
इससे अधिक मानते हैं ! 

उ०-और जितने तत्व दूसरे छोग मानते है वे इन्हीं पांच 
के अन्तरगत हैं | इन पांच तत्वों के नाम ये हैं पृथ्वी ( ढृढ 
े 80ण4 ) $ ले ( द्रव पअवृण्पंव ) अग्नि (तेज 9880०४) वायू' 
( स्पशेवान 707०० ) आकाक ( निराकार-770॥०7०॥ ) अब 
मितने. दूसरे तत्व जो दूसरे छोग माने हैं वे यादि ठोस हैं तो एथ्वी 
के अन्तरगत, थदि दरव (/५१०) है तो जकू.के अन्तरगत, और 
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जलन ऑन अफीजीजा हे डीडीलड हल वीफिनजन जनक, 


यदि प्रकाशमान और दाहक झक्ति वाले है तो अग्नि के अन्तर- 
गत आशजायेंगे | इसी भकार से ओर जितने तत्व दूसरे लोग 
माने हैं वे इन्हीं तत्वों के अन्तरगत हैं | अतः मुख्य तत्व 
पांचहो हे । 
प्र०-अच्छा तो इन तत्वों के पांच हेने से ईश्वर को क्यों 
' पांच माना जाय, इन तत्वों से ईश्वर से क्या सम्बन्ध है ? ये 
यदि पांच हैँ तो हुवा करें| 
उ०-हम प्रथम खण्ड में कह आये हैं कि, ईश्वर उसे 
कहते हँ-जो भ्रम अथवा . माया को वह में किये हो | बजीव 
कहते हँ-नो श्रम अथवा माया के वश में हो । इन 
से जो पुथक है उसका नाम ब्रह्म हैं | कहने का 
तात्पय्य यह हे_कि इंदवर उप्तीको कहते हैँ जो माया अथवा भ्रम 
को वश में किये हो | दे। बस्तु वें हैं एक जड़ दूसरा चेतन, एक 
संसार दूसरा आत्मा ।इन दोनी में आत्मा जो है वह सत्य है । 
दूसरा जो जड़ संसार मत्तीत होता है वह असत्य है, भ्रम है, मायाहै । 
इसको हम पशथम खण्ड में विस्तार से सिंछः कर चुके हैं । यह 
संसार अ्वस्तु होकर भी संसारी जीवों को वस्तु रूप से मतीत होता 
है। अतः इसी असार संसार को माया अथवा श्रम कहंते हैं; 
अथीत्‌ संसार, माया अथवा भ्रमये तीनों पय्यायवाचक शब्द हैं | 
इन तीनों का अथथ एक है। अतएव यदि इधर माया को वश में 


किये है ; तो वह संसार को वश्में किये है | यदि वह संसार को 
६2 


मा #मह 


७७०- . चेदान्तसिद्धान्त । 
वश में किये. है तो वह पश्चतत्वों को वश में किये है । यह 
निर्विवाद सिद्ध हो जाता है। संसार में जो कुछ बना है, इन्हीं 
पञ्च तत्वों से बना है | यह सारा संसार पश्च तत्व मय हें; 

यह सर्व संसार केवल पद्म तत्वों का एक सम्मिलित रूप है; 
दूसरा कुछ नहीं। इनमें से एक २ तत्व को एक २ ईश्वर के वश्ञ में 
है। ओर इस प्रकार से पश्च तत्व मय संसार पद्चंदेवों के वश 
में सिर होनाता है। अतएव ईश्वर पांच से न्‍्यून वा अधिक 
नहीं हो सकता । 

जो छोग संसार को भ्रम अथवा. माया नहीं मानते उन्हें भी 
पञ्च तत्वों को संसार का कारण मानना पड़ेगा । वे भी यह मानेंगे 
क्रि संप्तार में जो कुछ बना है वह पश्चतत्वों ही से बना है । और 
उसका नियामक, नियन्ता, मेरक अथवा स्व्रामी कोई है । कोई 
ऐसा अवश्य है जो इस पश्चतत्वमय संसार को नियम पूर्वक चला 
रहा है | कोई ऐसा अवश्य हे जो इन पश्चतत्वों को वश में 
किये है, और इनका स्वामी है । वह जो हो, परन्तु उस्ीको 
ईश्वर को न॑ मांनने वाले प्रकृति, स्वभाव, कुद्रत वा नेचर कहंते 
हैं। और उसीको ईंश्वर के मानने वार ईश्वर, ख़दा वा गाड़ : 
कहते हैं | यह निर्विवाद है, इसमें कितीकों कुछ भी सन्देह नहीं | 
अतः जो ईंश्वर मानते हे उन्हें यह मानना पड़ेगा कि जो इस 
संसार को वश में किये हैं उसका नाम ईश्वर है, और चूँके 
संसार में ५ पांच दर्ने हैं, पांच तत्व हैं, अतः उसके माष्टर या 
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उसके स्वामी भी पांच हैं । चूके संप्तार पद्चतत्वमय है; इसलिये 
ईश्वर भी पञ्चदेव मय है । वस्तुवें भी पांच हैं स्वामी भी पांच 
है| तत्व पांच है, इंदवर भी पांच हैं । इससे न्‍्यूनवा अधिक 
नहीं हो सकता । 
प्र -कक्‍्या एकही इंश्वर से संसार का काम नहीं चछ सकता ; 
उ०-हम भी पूछते हैं कि क्या एक ही तत्व से संसार 
का काम नहीं चढ्ू सकता ? इन पांच तत्वों की क्‍या आवश्य- 
कता ? आप कहेंगे कि नहीं बिना पांच तत्वों के काम नहीं' 
चल सकता | तो हम भी कहते हैं कि बिना पांच इश्रों के 
काम नहीं चल सकता। - 
प्र०-हम कहंते हैं कि यदि इन पांचों तत्वों का एकदी 
स्वामी वा नियामक हो ते कीनसी हानि है ? 
उ०-हानि तो बहुत हें। जैसे सूर्य्य यादें गर्मों और प्रकाश 
का स्वामी है तो वह चन्द्रमा का काम नहीं दे सकता | उसी 
प्रकार चन्द्रमा गर्भभकाश का काम नहीं देसकता । गर्मी 
ओर अग्नि का स्वामी सूर्य्य तथा शीतरूता का स्वामी चन्द्र 
है। ये दोनों परस्पर विरुद्ध हैं; इसमें का एक दूसरे का काम 
नहीं दे सकता । अत$ जिसका वह काम दे सकता है उसी का 
. वह स्वामी हैँ वही उसके वश में है दूसरा नहीं | देखिये | यदि 
आज अग्नि का स्वामी सृथ्ये न रहे तो कहाँ अग्नि न रह जाय | 
सब पदाथे इतने नम हो जायेगे कि कहाँ अग्नि प्रमट नहो सकेगा। 


प्र वेदान्तसिद्धान्त । 
जब कभी वरसात में दो रोज़ के लिये भी सूरत बदछी से छिप 
जाता है तो दियासछाई छोग रगड़ २ कर रहनांते हैं परन्तु नहीं 
वलती । तो मा जिस रोज़ सृय्यं एकदम संसार में न रहे; तो क्या 
कहीं अग्नि प्रगट हो सकता है ? कभी नहीं । इन सब वातों के 
कहने का अप्तक़ी मतलब यह है कि एक ईश्वर दूसरे का स्वामी 
नहीं हो सकता | अतःएकही ईश्वर पांचों तत्वों का नियामक नहीं 
हो सकता | इसीसं वेदों में भी ईश्वर को एक नहीं माना है।- 

तमीशराणां परम महेश्वरम । 

तन्देवतानां परमरूद-देवतम ॥ 

पत्तिम्पतीनां परमम्परस्ताव्‌ । 

विदास देव भुवनेशमीडयम ॥ 

अर्थ-जों ईश्वरों में भी समसे बड़ा महेश्वर है, जो देवतावों 
में सबसे वड़ा देवता है, जो मालिकों में सबसे वड़ा मालिक है, 
उस भुवन के स्वामी महादेव महेग्वर की हम जानते हैं । इसमें 
४ इुवराणाम्‌ ” यह पद्‌ बहुबचन है अतः इंश्वर वेद से भी एक 
. नहीं सिछ होता | इसलिये वह पांच है यह सिछ हुवा | हम 
पूँछते हैं कि यदि वह पांच हो तो आप लोगोंकी क्‍या हानि है 
प्र० कत्ता-हमारी हानि कुछ नहीं | परन्तु जेसे दो चार 

मनुष्य जहां रहते हैं वहां कमी २ झगड़ा झच्झट भी हुआ करता . 
है। उसी प्रकार यदि हम इंश्वर को पॉँच मान लें तो उर्नमें 
आपस्त में झगड़ा झंझट का डर है वा नहीं ?. 
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3०-हम इसके प्रथम है कह चुके हैं कि इधर उसे 
कहंते हैं जो माया को वश में किये हो | अतएव माया जिसके 
बश् में है उसका किसी के साथ झगड़ा झंझट होना असम्मव 
है। झगड़ा होता है भूल से, माया से, अज्ञानता से । मनुष्यों में 
जो झगडा होता है वह इसलिये कि वे माया के वश में हैं, उनके 
वश में माया नहीं । वे अज्ञानता के वश में हैं उनके बश में 
अज्ञानता नहीं | ये सच ईश्वर अपने २ अधिकार पर स्थित 
रहते हैं इनमें कमी झगडा झझट नहीं होता | आपने कभी सूर्य्य 
चन्द्रमा को लड़ते हुवे देखा है ? आपने कभी देखा है कि सूर्य्य 
चन्द्रमा को हटा कर, उनसे छडकर, रात्रि को अपना अधिकार 
जमा लिये हो १ कभी नहीं | ये सव अपने २ अधिकार पर 
स्थित हैं | इनमें कभी झगडा नहीं होता ॥ 

प्र०-आप के इन पांचों इंश्वरों में एक इंश्वर का नाम स्री- 
लिझ्लन विदित होता है, यह क्‍यों ! 

उ०-ऐसा होना तो आवश्यक था क्योंकि इन पांचों तत्वें। 
में भी एक तत्वों स्त्रीकिड़ हैं। उसका नाम हैं धथ्वी। इसके 
सिवाय इन तत्वों में दूसरा कोई तत्व ख्रीलिड् नहीं उसी प्रकार 
इन इंश्वरों में भी एक ही शब्द स्त्रीलिछ है | इसी से सिछ होता 
हे कि इन ईश्वरों का सम्बन्ध पद्मतत्वों के साथ हैं। और चूँकि 
तत्व पाँच है इसलिये इंश्वर भी पांच हैं यह अखंड सिद्ध होता है॥ 
इति श्री शिवकुमारशास्थ्िझते वेदान्तसिदान्ते नंवमोष्ध्याय! ॥ 
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प्प्ड वेदान्तसिद्धान्तं । 
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॥ इंश्वर को पांच होने की आवश्यकता ॥ 

आप जानते हैं कि मिलाने की शक्ति आत्मा में होती है ।॥ 
देखिये मिस समय कोई मर जाता है, जब दारीर में से चेतन 
आत्मा निकल जाता है; तो वह दारीर फूलने रूगता है। 
इसका क्या कारण ? इसका कारण यह है कि उसके हर एक 
परमाणु आपस में एक दूसेरे से अल्ग होने छूगंते हैँ | एक उस 
शरीराभिमानी चेतन आत्मा के निकल जाने से उस शरीर की 
संगठन शक्ति नष्ट होजाती है | उप्तमें आपस में मिले रहने की. 
शक्ति नहीं रह जाती | यहां तककि शरीर अत्यन्त फूलकर फट 
जाता और मिद्ठी में मिछ्त जाता है | इसीले जब क्रिसी रोगी 
का शरीर फूल जाता है तो छोग कहते है कि यह नहीं नियेगा | 
क्योंकि जो शरीर कुछ दिन हुवा कि गठा हुवा था वह आज 
फूल गया तो मालूम होता है के इसमें से जीवनी शक्ति निकल गई 
वा कम होगई | इस शरीर का अभिमानी आत्मा अब इसे छोडना 
चाहता हे | 

प्राण ओर शरीर का संयोग जीवात्मा ओर शरीर का मेल 
तथा दारीर के हर एक अंग हर एक परमाणु तभी तक मिले 
रहते हैं मब॒ तक यह दारीराभिमानी चेतन आत्मा शरीर में 
बसमान रहता है | निस्त दिन यह निकर जाता है उसी रोज से 
शरीर के हर एक अगों तथा हर एक परमाणुवों में विरोध उत्पन्न 
हो जाता है | कहने का तात्पय्यें यह है कि विना एक शरीरा- 
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भिमानी चेतन आत्मा के प्रत्येक परमाणु आपस में विरोध करके 
नाश को प्राप्त होते हैं. 

अच देखिये जछ के परमाणु आकाश में विखरे हुंवे थे | 
उनमें एक जलामिमानी इश्वर के व्यापक होने से इनमें मेल 
उत्पन्न हुईं, एक स्वाभावेक आकर्षण शक्ति उत्पन्न हुईं, जिससे 
ज़रू परमाणु आपस में मिलने छगे । इसी मेछ, इसी आकर्षण 
शक्ति का फल है कि, इन जल के परमाणुवों ने इतना बड़ा समुद्र 
बना लिया | यह समुद्र इसी मेल का फल हैं । नवियां कहीं से 
क्यों न निकले परन्तु वहां से निधर को समुद्र नज़दीक पड़ेगा 
उत्ती तरफ को नदियों की गति होगी, हिन्दुस्तान के नकशे 
को देखिये संग्रुक्तमान्त और बंगाढ की सब्च नदियां बंगाल 
की खाढी में गिरी हैं| व कहीं से क्यों न निकली हों परन्तु 
उनका स्वाभाविक प्रवाह वेगाल खाढ़ी की ओर हे । परन्तु यही 
पंजाब की प्रत्येक नदियों का प्रवाह अरब समुद्र की ओर हे । 
इसका क्या कारण? क्योंकि वहां से वही समुद्र (५ 7७७9ंध्ा 8९७) 
निकट पड़ता है| निधर से जो समुद्र निकट पड़ेगा नदियों की 
गति, नदियों का प्रवाह, उसी ओर होगा । नदियां तो नवियां 
हैं यदि आप नदी के रहंनेवांहे एक मगर के बच्च को ले 
लीजिये ओर उससे कुछ दूर विना उसकी दिखाये एक कहेरे में 
पानी भर कर रख दीजिये फिर उस मगर के बच्चे को छोड़ 
दीजिये तब तमाशा देखिये ! उस मगर के बच्चे की स्वाभाविक 


ष्द्दे वेदान्तसिद्धान्त । 
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गति उसी पानी की तरफ होगा | उस पनी के कठरे को निधर 
घुमा कर रखिंयेगा वच्चा उसी ओर को चलेगा | वात क्‍या है! 
पानी में उसे खींचने की शक्ति हैं। नदियों के प्रवाह में भी 
यही कारण है। क्योंकि महढूराशि. नदियों को अपनी और 
खींच रहा है। इसीसे इन नदियों को जुराभी आराम करने की फुर्सत 
नहीं। वरावर बिना किसी रोक ठोक के वही चली जाती हैं। कहां 
पर | समद्र में, नो उनकी खींच रहा है उसमें | यह खिंचाव तव तक 
'है जब तक उसमें एक जलाभिमानी चेतन आत्मा है । जनिसदिन 
यह चेतन उसमें से निकठ जायगा यह खिंचाव मिट जायगी, 
इस मेल की रस्सी टूट जायगी उसी रोज इसका परूय जानों । 
अब इनको वश में करने वाला, इनमें प्रेम उत्पन्न करने वाला 
जो चतन आत्मा है उसका नाम है इईशवर। ईश्वर भेम रूप है, 
इंश्वर मेममय है, ईश्वर भेम है0०0 48 07०इसीसे इश्वरमक्त भेम 
रूप होता है, प्रेम मय होता हे। यही .कारण हैं कि जिन 
जातियों के वा जिन देशों के वनने के दिन आते हैं. उनमें प्रेम 
उत्पन्न होता हैँ | विराध बिगड़ने का, नाशका, प्रढ्य का. कारण 
'है। भारतवर्ष के अवनति का मुख्य कारण यही विरोध है। 
अब देखिये इन परमाणुवों में पांच जाति के परमाणु हैं । 
इनमें प्रत्येक जाति के परमाणुवों का अपने २ जाति के साथ मेल 
है। नर के परमाणुवों का जरू के साथ, एथ्वी के परमाणुवों 
का छशथ्वी के साथ ओर वायु के परमाणुवों का वायु के साथ 
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मेल हैं| इसी प्रकार से हर एक परमाणुत्रों का अपने २ जाते 
के परमाणुवों के साथ मेल है | अब, यदि इन पांचो परमाणुतरो 
का नियन्ता, इनको वश में करनेव्राल्ा आर इनमें व्यायक 
एक ही ईश्वर होता, तो ये सत्र वजाय इसके कि, वे अपने हो 
जाति के परमाणुवों से मिलते, दूसरों से भी मिलने लग जाते | 
क्योंकि सब्र में एक हा आत्मा के व्यापक हेने से उनमें सच 
के साथ अथान सब्र जाति के परमाणुवों के साथ एक आत्म- 
भाव होता । परन्तु ऐसा नहीं हे । ऐसा यदि आज हो, अथीत 
जल के परमाणु आकाइद के साथ और ए्रथ्वी के परमाणु वायु 
के साथ या ओर किसी अपने से अन्य दूसरे परमाणुत्रों के साथ 
मिलने लग जायें तो आन ही संप्तार का प्रल्य हो जाय ॥ अतः 
इन पतश्च परमाणुवों में व्यापक होकर इनको वश में करने वाला, 
इनमें प्रेम उत्पन्न करने वाला, इनकी मिलाने वाला एक इंश्वर 
नहीं हो सकता | विना पाँच के याष्ट की स्थिति नहीं हो सकती | 
इसलिये “ इंश्वर को पाँच होने की आवश्यकता है,” यह छिड हुवा 

प्र०-क्या इंश्वर सवंदा पांच .ही रहते है एक कभी नहीं हेति? 

उ०-नहीं, इंश्वर स्वदा पांच नहीं रहते, किन्तु महाम्रलय 
में एक महादेव हो रहनांते हैं * जो आकाश तत्व के स्व्रामी हैं। 
अतः सव परमाणु्वों का आकाश के पाथ आत्मभाव उत्पन्न 
होता है, सव आकाश में मिलने लगते हैं, सत्र आकाश में लीन 


# इसे आगे चल कर सिद्ध करेंगे । 
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डःःडडड&ड5ः5स-सदजसफस सकट,सडसफफसफसनफसऊन कससस,सनलनफसनममसकसनननसससकससस कस $ई  स स्ः्यञ:ञ व च  िडकिःड्)स्र ो) जलन ग०म०»->०न्‍न्‍>०मन्‍्बन 












कन+ 
बरीनीनीती न नी डशीजीनी-े ज॑ी॑थी ये ० असर जन 3 नरम 





होने छूगते हैं, सचका अपने जातीय परमाणुवों का साथ मिलनाः 
छूट जाता है, यहां तक की सब परमाणुत्रों का आकाश के साथ 
आत्ममाव उत्पन्न होने से सब आकाश ही के, स्वरूप को प्राप्त 
होते हैं। क्योंकि जा जिसके साथ आत्ममाव केरेगा, जो जिसके 
साथ प्रेम करेगा, वह वही हो जायगा | वह उसी के रूप को 
प्राप्त होगा । यह वेदान्त का पिदान्त है | कहने का तात्पस्थ 
यह है कि ऐसे समय में सारे परमाणु महांदेव के आकाश तत्व 
में लीन हो जांते हैं। उस समय एक तत्व रहता है, एक इंश्वर 
रहता है और छत का मिटाने वाला एक महादेव रहता है| इस समय 
का नाम महा प्रठ्य है। इस महा प्रलय के कर्ता महादेव हैं। 
इसके अनन्तर महांदेव भी अपने आंकाश तत्व के स्ताथ अपने 
बह्म स्वरूप को प्राप्त होते हैं। उस समय केवल एक अक्षर और 
शुद्ध बह्म रह जाता है | इस समय का एक वार चिन्तन करिये।. 
आँख बन्द करके मान कीजिये, कल्पना कीजिये कि, सारे संसार 
का म्रल्य हो गया; एक वार चित्त के वृत्तियों को संसार से हटा 
ढीनिये और ७#; ७४ इस पद को उच्चारण करते हुवे इसी प्ररूय 
काछ का ध्यान कीजिये, इसी में चित्त को एकास कीजिये, देखिये ! 
आप भी उद्ती ब्रह्म स्वरूप को प्राप्त होते हैं। यही योग साधन हे । 
इति श्री शिवकुमारशास्त्रिकृते वेदान्तप्तिद्धान्ते दशमो5व्यायः 
अब क. साइइ ०० ८ “77 ० -->' + आया 
॥ एक इश्वर के होने से हानि ॥ 
दो वस्तुववे हैं-एक डेत दूसरा अद्वैत।ढेत उसे कहते हैं मिसमें 


: द्वितीय खण्ड । रू 
दो, चार, हजार ओर अनेकों की कल्पना हो, जिसमें अनेकों 
भेद प्रभेद हों । परन्तु यह वास्तविक नहीं होता, यह केवल 
काह्पित मांत्र. होता है | भमसे खेल में क्रिसीकी चोर, किसीको 
राना ओर किस्तीको कोतवाल मानलेते हैं । लेकिन वास्तव में 
सभी लड़के हैं ; कोई चोर, साहु और कोतवाल नहीं | परन्तु 
खेल में यदि इस बात को मानें कि “ कोई चोर साहु और 
कोतवाल नहीं ” तो खेल बिगड़ जाता है| इसी को संसार कहंते 
हैं इस की भी ऐसी हो स्थिति है । इसीका नाम छवेत भाव सिद 
होता है । अंद्वेत कहंते हैं ब्रह्म को जिसमें किसी प्रकार की 
कल्पना नहीं । इसी का नाम है प्र्य | भत्यक्ष हो देखिये यदि 
आप थोड़ी देर के ढिये अपनी सब कलल्‍पनावों को दूर करके 
निर्विकल्प अवस्था में स्थित्‌ हो नाइये; तो यह सारी साष्टि, यह 
सारा संप्तार गायब हो मायगा | केवल एक आप हो अछेत रूप 
में रह नायेगे | उस समय आप देखेंगे कि हम साक्षात परबह्म 
है ।' क्योंकि आप वास्तव में अंछेन ब्रह्म हैं यह जीव पद्वी आप- 
को छेत में पड़ने से मिली हे | परन्तु यह द्रेत हा संसार 
का कारण है। ; 
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अब देखिये यदि एक ही इश्वर हो। सब परमाणुवों में 
एक अड्रैव भाव उत्पन्न हो | तो सारे संसार का श्रछकय हो जाय। 


एक इंश्वर के होने से यही हानि है । क्योंकि, जब एक ही ईश्वर 
सब का नियन्त हो जायगा, जब एक ही इंश्वर सबरमें व्यापक हो 





६० वेदान्तसिद्धान्त । 
जायगा, तो हर एक जाति के परमाणु एक दूसेरे से मिलने लगेंगे 
और सृष्टि का प्रढय हो जायगा। साट्टि तबतक है जबतक परमाणु- 
वों का अपने जाति के परमाणुवें के साथ मेल है । और मेल 
चेतन की व्यापकता से है इसे हम पूवे में सिद्ध कर चुके हैं । 
अतः यदि उनमें एक हो अभिन्न माव वाढ्य चेतन पांचों में 
व्यापक हो तो उपरोक्त जातीय प्रेम नष्ट हो जाय। और जहां 
जातीय प्रेम नए हुवा वहां प्रढय जानिये । अतः एक इंश्वर के 
होने से बड़ी भारी हानि है ॥ 
इस जातीय भव से तो यह भी विद्त होता है कि, ब्राह्मण 

ब्राह्मण के साथ और क्षत्रिय क्षत्रिय के साथ भेम करें, क्‍या 
आपका यही मतल्ब है ! 

3०-हमोरे कहने का मतरूब यह नहीं है | हम इस प्रकार 
के जाति भेव को “ जातिमेद ?” नहीं मानते । हमारी 
बनाई हुई “ बर्ण भेद पर अदभुत विचार ” नाम की पुस्तक 
देखियें । आपको विदित होगा कि इस भेद्‌ की कुछ 
आवद्यकता नहीं | यह जाति जाति नहीं है । जेसे--घातुर्वों 
में छोहा, सोना, चोदो ओर तामा अनेक जाति के धातु हैं | 
इनकी यदि आप मिलाकर रख दीजिये तो उसकी छोग 
पहचान कर फिर अल्ग २ कर सकते हैं । परन्तु ब्राह्मणों 
क्षत्रियों, वेइ्यों और शूद्रों को यदि एकही जगह बेठाल दीजिये; 
तो कोई विना वतछाये उनकी पहचान नहीं सकता | अतः यह 
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“ज्ञाति,” जाति नहीं विंदित होती जाति भेद देश भेद से होता 

है। यदि आप एक हिन्दुस्तानी और एक यपरोपियन को चेठालू 
दोनिये तो पहचानने के समय झट पहचान में आजायमा कि 
यह युरोपियन है यह हिन्दुस्तानी | अर्थात हम हिन्दू मान्नकी 
वा हिन्दुस्तानी ( भारतीय ) मात्र को एक जाति का समझतें 
हैं। इनका आपस का भेम जातिय भेमहें। इसीसे कल्याण है, 
इसी जातीय भेम की भारतवर्ष में आवश्यकता है । इस विषय में 
और बहुतसी वारते कहनी थी परन्तु उसको यहां नहीं कह सकते 
यादि इसपर विशेष रूप से जानना होतो हमारी बनाई हुई जातीय 
प्रेम नाम की पुस्तक देखिये | 

( भ्र० ) तो क्या आरों के साथ भेम न करे ? 

(उ० ) ऐना नहीं | जल परमाणुवों का अपने जाति से 
विशेष भेम है | क्‍योंकि अपने जाति के परमाणु अपने जाति के _ 
प्रेम के विशष अधिकारी हैं | परन्तु 'देखिये यदि एथ्वी वृष्टि 
के समय जल बिन्दुर्वों को अपनी ओर न खींचे तो वषों ही न हो। 
फिर वह जल जो ऊपर से गिरा हैं वा ये सब नदियां व समुद्र 
यादे एथ्वी न हो तो किस पर ठहर सकते हैं | यदि इनका ्थ्वी 
के साथ भेम न हो, यदि इनका छथ्वी से विरोध हो तो ये रह 
कहां सकते हैं। इसी प्रकार हर॒एक तत्वों में पांचों तत्व हैं और 
पांचों का आपस में मेल है | लेकिन उनमें जातीय भेम .सुख्य है । 
बैसे तो संसार में केवल ६ ही तत्व हैं। पांच तो. जड़ तत्व हैँ, ६ ठवा 
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दे बेदान्तसिद्धान्त । 
न्ल्््स्य्स्स्य्स्स्य्प्स्प्प्स्प्स्म््प््प्पम्टययपटप्स्स्प्स्प्स्प्प्प्फ्प्प्स्य्स्स्प्स्स्प्स््ट 
अतन तत्व है। जिसमें कीट से लेकर बह्मतक शामिल हैं। अतः 
ज्ञतन मात्र में मेम होना जातीय भेम है। मगर मितने हीं आवां- 
तर भेद हैं मितनों के साथ हमारा विशेष सम्बन्ध हे उनके साथ 
विशेष प्रेम रखना ज्ञातीय भेम हैं। जैसे छोटे २ नाढे छोटी २ 
नदियों में मिल जांते हैं| फिरवे नदियां वड़ी नदियों में ओर बड़ी २ 
नदियां समुद्र में मिल जाती हैं | इसीमकार के जम को जातीय 
प्रेम कहते हैं । इस वसूछ की इस समय भारतवासी नहीं समझ- 
ते । आजकल भारतवासियों की यह गति हे कि दूर देश से आये 
हवों से अधिक भेम करते हैं, उनकी अधिक प्रतिष्ठा करते हैं | 
परन्तु अपने पड़ोसी से छइ॒ते हैं| उनकी प्रतिष्ठा उनके ढाटटे मे 
कुछ नहीं | यही लक्षण सिछ करता है कि भारत में जातीय 
प्रेम नहीं। प्रथम भारतवासियों को चाहिये कि हम आपस में 
एक हो जायें उसके वाद हम दूसरे दृशवालो के साथ भी व्यवहार 
कर सकते हैं । तभी दूसरे देशवाले भी हमारी प्रतिष्ठा करेगे । 
नहीं तो सब व्यर्थ है । प्रेम तो मनुष्य मात्र से क्यों चेतन मात्र से 
होना चाहिये । ज्ञान किसोसे दप करने को नहीं कहता | 
देखिये पद्चतत्व और चेतन आत्मा ये सव किस प्रकार आपस मे 
मैंले हैं | परन्तु आपके देश के छोंग आपकी विशप अमर के 
अधिकारी हैं । इस सूक्ष्ममाव पर ज़रा विचार कीनिये । यहां 
विस्तार भय से विशेष रूप में नहीं लिख सक़ते | 
( म्र० ) आपने. मिस्ा७ देकर के, कहा है कि यादे खेछ 





द्वितीय खण्ड ६ 
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में कोई इस बातको माने कि “कोई चोर साह वा कोतेवाकू नहीं?” 
तो खेल बिगड़ जाय तब इस आपके अत ज्ञान से क्या फायदा 
मानलिया कि यह भेदभाव कील्पत है । परन्तु इसकी कल्पित 
मानने से छाम कया है ! 

उ०-वेदान्त यह बतलाता है कि यददि आप खेल में खेल 

रहेहें ता खेलिये परन्तु यह जान लीनेये कि हम वास्तव में चोर 

नहीं .। जिसमें दातर आने पर आप भी कोतवारू बन जाइये, आप 

भी साहु वन जाइये । ऐसा नहो कि जो कोतवारू वा साहु वना हे 
अन्याय से आपको दांव वा अवसर नदे, ऐसा नहों कि आपकी यह 

ज्ञान हो जाय कि हम सदाही के चोर हैं, हमको चोरही रहना है । 
हम साहु वा कोतवाढू का कया सामना कर सकते हैं। कितना हूं तो 
कोतवाल कोतवालहीं हैं । ओर हम कितनाहू तो चोरही न ! 

:इसी अज्ञानता को मिटाने के लिये व्यवहारिक वेदान्त वा अमर 
वेदान्त है। यादे आपके साथये कीतवारू और साहु अन्याय के साथ 

वरत्ताव करें तो आप सहंने मत छग जाइये | किन्तु आप यह 

जानिये कि यह खेल, ये कोतवाल ये साहु हमारे बनाये हुवे हैं | 
इनकी हम जब चाहें,तव इस पद से उतार सकते हैं | खेल न्याय 
के साथ खल़ने के लिये-हे 4 वेदान्त सब के आत्माधिकार 

को बतलाता है । .वेदान्त बतछाता है कि आपका वास्व 

विक स्वत्व क्या है | आप अपने वास्तविक रूप - को . जानकर 


जो चाहिये सो खेलिये | - तम्ी आपका खेल आदशे खेर होगा । 


६४ बेदान्तसिद्धान्त । 
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तभी आप खेल का मज़ा उठाइयेगा | तभी खेल में आनन्द है । 
ऐसा न हो कि चोर बने तो अपने को चोर हो मान बेठें, यह 
जानलें कि हम सदा ही के चोर हैं। ऐसा खेल, खेल नहीं है । 
ऐसा खेल बन्धन है भारतवासी ते इस संसार में खेल रूपमें 
नहीं हे किन्तु वन्धन रूप में हैं । भारत वाप्तियों के लिये यह 
खेल, खेल रूप में नहीं है किन्तु दुःख ओर बन्धन है। क्योंकि 
यहां व्यवहारिक वेदान्त, अमछी वेदान्त का प्रचार नहीं है । 
वेदान्तियों के ढछियि यह संसार उनका बनाया हुवा एक खेल है । 
परन्तु जो व्यवहारिक वेदान्त से अनमिज्ञ हैं उनके लियि यह दुःख 
है। भारतवानेयों ! इस मिप्ताछ को एक बार विचारो, अपने 
अधिकार का चिन्तन करो, अपने वन्धन की तोड़ों, अपने 
स्वरूप में जागो ! 
इति श्रीशिवकुमारशाख्रिरुते वेदान्तसिद्धान्त एकाद्शोडष्यायः 





प्र०-अच्छा तो विष्णु जो आपके कथनानुसार एक इंश्वर 
हैं| उनका किस तत्व के साथ घनिष्ठ और, विशेष सम्बन्ध है १ 
उ०-विष्णु नह तत्व को वश में किये हैं | विष्णु का 
घानिष्ठ सम्बन्ध जल तत्व के साथ है | इसका प्रमाण यह है कि 
पुराणों में सिवाय विष्णु के और किसी इधर को समुद्रशायी 
( समुद्र में सोनेवाल्ा वा समुद्र में. रहनेवाढा ) नहीं कहा है। 


द्विषाय खण्ड । दर 








मापा काम्यामा या यानक पक काका मानक जाए 





केवल विप्छु का हो स्थान जरूराशि समुद्र में योगियों ने माना हे। 
अतः जल तत्व को वश में करने वाले विष्णु हैं। बहुत से छोग 
पुराणों को नहीं मानते उनके लिये निम्नलिखित मनुस्माति का 
लोक प्रमाण में देंते हैंः- 

आपो नारा इति प्रोक्ता अपोवे नरसनवः । 

ता यदस्यायने पूल, तेन नारायणःस्मृतः ॥ 

मनु० अ० २ हो १० 

अधथे-नर अथौत ईश्वर से जल उत्पन्न हुवा है; इसलिये 
जर का नाम नारा है। इसमें पूरे काछ से विष्णु का निवास है । 
अत; विष्णु को नारायण कहते हैं। “ ( नारा -> जल + अयन 
+घरज- नारायण ) ” इस प्रकार से नाराणय शब्द सिद्ध 
होता हैं । जिसका जल में घर हो उसे नारायण कहते हैं । 
नारायण विष्णु का नाम है अतः विष्णु जल के स्वामी हैं ॥ 
क्योंकि हम इसे प्रिछ कर चुके हैं कि जो जिपमें रहेगा वही 
चेतन तत्व उसे वश में कर सकेगा, दूसरा नहीं | 

विष्णु जलूही तत्व को वश में किये है यह सन्देह रहित है। 
देखिये ! वेद में भी कहा है।- 

सुपर स्वयम्भू: प्रथमो5न्तर्महत्यणवे, देह 
गसे ऋत्िय यतो जातः प्रजापातिः । 
यज्ञु० अ० २३ । म० दई 
अथे-मधथम सृष्टि काल में स्वयम्भू ईश्वर, विष्णु मगवान, 
५ 


६ बेदान्तसिद्धान्त । 
जिनका भवन सुन्दर जलस्थान है, महान समुद्र के भीतर शयन 
किए । उन्हीं के नाभि कमल से प्रजापति ( बह्मा ) उत्पन्न हुए ॥ 

क्या अब भी कुछ सन्देह है कि विप्णु जरू तत्व के स्वामी 
नहीं हैं ॥ इन सब प्रमाणों से स्पष्ट सिद्ध होता है कि विष्णु जलू- 
शायी हैँ वा जिनको जलशायी कहा है उसी को हमने यहांपर विष्णु 
कहा है। और वह जछतत्व को वश में करनेवाल्ा इंश्वर है | 

विष्णु का रंगनीछा हैं । विष्णु को सभी नींढे रंग का 
मानते आंये हैं | अब देखिये ! समुद्र का रंग भी नीछा है । 
समुद्र नीडे ही रंग का दृष्टिगोचर होता है आजकल नकशा 
खींचनेवालि भी समुद्र का रंग नीछा रखते हैं । ऊपर आकाश में 
भी जलूपरमाणु विशेष फेले हुवे हैं | इसी से आकाश का 
रंग भी नीला विदित होता हैं | थोड़ा सा जलू श्वेत 
ही दिखलाई पड़ता हैं | परन्तु वास्तव में जलतत्व का 
रंग भी नीछा है। इस विषय में यहां कुछ और विशेष 
नहीं लिख सकते | अवकाश मिलने पर फिर लिखेंगे । 
छेकिन समुद्ग का रंग निर्विवाद नीछा. है । अतः -विप्णु के साथ 
जल्तत्व का सम्बन्ध सिछ होता है ॥ 

ह के पीत चर %# .. 

ब्रिप्णु को .पीत वर््र धारी स्राना,गयां है... अर्थात विष्णु 
के ऊपर उनके शरीर के कुछ हिस्सों मे एक पीछा वर्त्म॒ लिपटा 
, हुवा है । वह कसा है !.वह एथ्वीः है.। एथ्वी ऊपर हैं और समुद्र 





द्वितीय खण्ड । ६७ 
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नीचे इसे सभी मानने हैं । समुद्र की अपक्षा प्रथ्वी वहुत कम है । 
समुद्र के कुछ ही भागों में एथ्वे। ह | एथ्वी का रंग पीला है| उसी 
जस मनुप्य का स्वभाव मि्ठी खाने का पड़ जाता ह वे बिल्कुल 
पीले हो जने है। ओर वहत जल्द मिटद्दी में मिल जाते हैं | 
आाचीन शास्त्रों में भी शथ्वी का रंग पीछा कहा गया ह | यह 
एथ्वी समुद्र के कुछ भागों में केवछ ऊपर ही ऊपर वत्तमान है | 
क्योंकि प्रत्येक स्थलों में नीचे जल वत्तेमान हे इसी से खोदने 
पर जल निकल आता है । अतः यह पीन वच्ध भी समुद्र के 
उपर दृष्टिगोंचर होता ह। विष्णु के पीत वस्त्र से भी विष्णु का 
सम्बन्ध जल के साथ (पद्ध होता हू | 
प्र ०-हम को एक बात अभी समझ में नहीं आई । वह 
बात यह ह “ कि यह विण्णु इत्यादि ईंश्वरों का जो समद्र ओर 
जठादिे विराट शरीर आप वणन कर रहे हैं जिसमें एथ्ची को 
आपने वस्त्र सिद्ध किया है, ” यही एक विराट हो शरीर उसका 
है वा इस से मुन्तम शरीर भी कोई ह ? नीले रंग का पीत वस्त्र 
पहिने मन॒प्यों के समान उसका काई छोटा शरीर इस विराट के 
पिवाय ह वा नहीं ! 


हा /ँ 


उ८-नहीं, विराट शरीर के सिवाय इन इंश्वरों का सूक्ष्म 
शरार भी होता ह । परन्तु जिप्तका विराट शरीर निप्त प्रकार का 
होता ह, उस के शरीर का रंग भी उसके विराट के समान 
होता हें। वह वसा ही कपड़ा पहिनना पसन्द करता और 


छ््द वेदान्तसिद्धान्त । 

उसकी स्वाभाविकी गति भी वेसी हो होती है। परन्तु अभ्री इस वात को 
हम यहां सप्रमाण सिद्ध नहीं कर सकते | प्रथम सव का विराट 
शरीर वर्णन करके फिर इस विपय को हाथ में लेंगे । अभी 
इसके यहीं रहने दीजिये | 


शास्त्रिरते 


इति श्रीशिवकुमार शास्तरिदते वेदान्तसिदान्ते दादशोडवब्यायः 





॥ बिष्णु के तत्व की लोज ॥ 

लोग कहंते हैं कि विष्णु के चरणों से गंगा की उत्पत्ति 
हुई है । मायः मो जैसा होता है उससे उत्पन्न भी वैसी हो 
वस्तु हुवा करतीं हैं | गेगा एक जल्मय की नदी है यदि उप्तकी 
उत्पत्ति विष्णु से हुई है तो विष्णु को भी जलमय होना चाहिये | 
अतः गंगा की उत्पत्ति से भी विप्णु जल्तत्व के स्वामी सिद्ध होते हैं । 
देखिये विष्णु जो समुद्ररूप हैं उनसे जल भाप रूप में उठकर आकाश 
में बादल रूप को प्राप्त होता और फिर वही हिमाहूय पर 
गिरकर बरफ वा हिमरूप को माप्त होता है। वही वर्फ गछ २ 
कर जो गंगोत्तरी द्वारा गिरता है उसी को गेगा कहंते हैं । अतः 
गंगा की उत्पत्ति समुद्र रूपी विष्णु से है । समुद्र जल का स्वामी 
'है और विष्णु उसके ईश्वर हैं. 

विष्णु के मच्छ, कच्छ और वाराह इत्यादि जो अवतार हैं 
थे थी विशेष करके जरू से समवन्ध रखते हैं । मछली तो समुद्र में. 
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रहती हो है इसमें तो कुछ सन्देह हो नहीं। कछुवे का मी अवतार 
भगवान ने समुद्र में ही लिया था। आप कहेंगे कि वाराह का समुद्र के 
साथ केसा सम्बन्ध ? क्‍या आप नहीं जानते; वाराह अवतार भी 
समुद्र में हि प्रवेश करने के लिये हुआ था और भगवान का 
धन्वन्तरि अवतार भी समुद्र सेही निकछा था । रामावतार में 
रामचन्द्र समुद्र के ईश्वर होने के कारण समुद्र को अपने 
वश में करलिये थे यहां तक कि जो पत्थर उस पर 
रखदिया वह तरने लगा; उसको सपुद्र डुवा न सका | 
इस प्रकार से समुद्र को बश में करने वाला कौन था ! 
विष्णु का अवतार रामचन्द्र | और सब जाने दीजिये श्रीरूप्ण- 
चन्द्र भी आखिरकार अपन! नगर समुद्र में ही बसाये । प्रमुद्र के 
बीच किल्य वनवाकर अन्त समय तक सदां समृद्र में रहे | क्या 
इन सब प्रवल प्रमाणों के होंते हुवे भी कोई कह सकता हे कि 
बिप्णु का किसी दूसरे तत्व के साथ सम्बन्ध है? कभी नहीं । 


विप्णु के शंख, और पदमादि भी नह के साथ सम्बन्ध 


रखंते हैं देखिये शंख समुद्र में ही पाया जाता हे और पदम अर्थात्‌ 
कंमल भी जल से उत्पन्न होता है | इन सब परमाणों से भी सिर 
होता है कि बिष्णु जल तत्व के स्वामी हैं | बाकी जो चक्र और 
ग॒दादि हैं वे आयुध हैं | परन्तु शंख और पंद्मादि जल तत्व के 
चिन्ह हैं | ये सिद्ध करते हैं कि इनक़ा धारण करनेवाढ्ा जछ 
तत्व से सम्बन्ध रखता हैं । 


७० चरेदान्तसिद्धान्त । 
यह पानीय शब्द “पा” धातु से निकछा है। “पा” मानी 
जो पाछन करें| इसीस जल तत्व वा शीतरता में पालन शाक्ति 
विशेष करके है। एतदथे विप्णु थी पालन कर्ता हैं| जलको यदि 
आग पर चढा दिया जाय तो भाप वनकर उड़जाता है । इसी को 
सेसार में जल का नाश कहेंगे; अथीत्‌ अभि वा गर्मी से संसार के 
हरएक वस्तुओं का नाश होता है । फिर उसी भाष, के ऊपर 
यदि किसी प्रकार से दीतरूता पहुँचायी जाय ( जैसा कि अके 
खौचते समय किया जाता है ) तो यह भाप फिर ज्ञर रूप को 
प्राप्त होजाता है इससे यह सिद्ध है कि शीतलढता वा जल में पोषण- 
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भक्ति विशेष है | 
. जल .वा रस में विशेष करके मिलने की शक्ति है ओर 
अम्नि वा निरप्तता में अछूग करने की | जरू वा शीतढ्ता से 
भेम उत्पन्न होता है, वा यों काहिये कि जहाँ मेल वा प्रेम होता 
है वहां शीतछता वा जल अवश्य होता है | (इसीसे प्रह्मद अग्नि में 
नहीं जले थे; क्योंकि रामप्रेम के कारण उनमें शीतल्‍ूता विशेष 
थी। उनके शरीर में इतनी शीतढछूता थी कि उनके संयोग से 
अग्ने भी शीतल हो गया उस समय उन्होंने यह कहा -था५कि:-- 
पश्य तात मम गात्रसंगमात्‌ पावको5पि सलिलायतेडथुना ” 
एक तो प्रेम में स्वयं शीतलता हैं । दूसरे जलूतत्वमय 
विष्णु का ध्यान करने से उनमें इतनी शीतरूता आगेई थी कि अग्नि 
क्या उस समय यदि प्रचण्ड बड़वानहू वा प्रल्याग्नि भी आती 


बन नमी + न्‍िजीनलटी घक्‍छ नल लडनल नीजीलीअीजन 
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ने उनके संग्रोग से शीतल हो जाती । प्रेमी स्वये शीवि्ध होता हू 
अतः जो उसके पास आता वह थी श्ीनल हो जाता ए | 

ठीक इसी प्रकार अग्नि वा गर्मी से बर, फूट, ढेप और अनेक 
प्रकार के पिरोध सेसार में फेल जाते हैं। दष्टान्त के ह्थि बा, 
टीजिये यदि आग उसे मिलाकर पिण्द बॉबना चाहे नो उममें 


नल डालकर बांध सफते हैँ क्योंकि जल में मिलाने की शाक्तिएं । 
जल डालमे से वह गीला होकर पिण्डाकार चेतन नायगा | फिर 
यदि भाप उसे अलग करना चाहें तो धूप में रखकर उसमें 


कक ९०+ 


विशेष गर्मी पहुँचाइण । गर्मो पह्टेचने से उसमें निरमता आगेगी, 
निरमता आने से वह सुख जायगा ओर जब जल का अंश 
विल्छुल सिकल मायगा नो बह फूट कर फिर अलग ३ हो नायगा। 
इसमे यह सिद्ध होता है कि अल्यय करने तथा विरोध फेलने की 
शक्ति भत्रि में है। 

सेसार की स्थिति तच्र तक हू जव तक इसके परमाणु आपस 
में मिले हैं । इनमे मेल रखना ही संसार का पालन है| आर यह 
पालन शक्ति वा मेल जहू में है। इसीसे इसको नियम में रखने 
बाड़े, इसमें व्यापक ओर इसके स्वामी, विष्णु भी-पालन कत्ता 
कहलाते हैं | 

यदि विप्णा नर तत्व के स्त्रामी न होते तो वे पालन कर्त्ता 
भी न होने | त्रिष्णु का पालन कत्तों होना इस वात को सिद 
करत्ता है कि विष्णु जल तत्व के स्वामी हैं । 


दर वदान्तासद्धान्त । 





हमोरे कहने का तात्पस्थ आप यह न समश्नरियेगा कि बिना 
अग्नि के संसार का पालन पोपण हो सकता हें-कभी नहीं | हां, 
पोषण के लिये जल तत्व विशेष चाहिये | इसीसे इस , भूगोल में 
प्रथ्वी की अपेक्षा जछ कई गुना अभिक्र हें, परन्तु विना -अग्ने के 
भी संसार का पालन नहीं हो सकता । पालन कीन कहे विना 
आग्ने के जल्ही नहीं रह सकता ॥ 

नाभि कपल ) 

विष्णु के नाभि से कमल का उत्पन्न होना सुना गया है । 
उस कमल से ब्रह्मा की उत्पत्ति हुई । विष्णु का विराट शरोर 
जल्तत्वमय है। जलराशि के नाभि से; अथौत्‌ उसके केन्द्र 
स्थान से कमल की उत्पत्ति हुई थी | क्योंकि कमल जलही में 
उत्पन्न होता हुआ देखा गया है । अतः वह कमल भी विष्णु के 
जलमय विराट शरीर से उत्पन्न हुआ था | कहीं अन्यत्र से नहीं। 
इन्हीं सव भमाणों से हमने विष्णु को जलतत्व का स्वामी कहा 
'है। इसके विरुद्ध कुछ प्रमाण नहीं के त्रिप्णुनी जलतत्व के 
के स्वामी नहीं हैं| | * 

इति श्षीशिवकुमार शाख्रिरुते वंदान्तप्तिडान्ते त्रयोदशो५ध्यायः | 
समुद्र यात्रा से लाम । 

विप्णु रक्ष्मपति हैं और विष्णु जर्तत्व को वज्ञ में 
किये हैं । जल का विशेष स्थान समुद्र में हे | इसी से बिष्णु 
भी रूश्मी सहित समुद्र मेंही रहते हैं । रृश््मी का विशेष स्थान 
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समुद्र में -है। समुद्र लक्मी का घर है| अतः जिन१ देशों की जो २ 
जातियां समुद्र यात्रा करती हैं वे विशेष धनवान होती हैं | पूर्व काल 
में भी जब समुद्र का मथन हुवा था तो छक्ष्मी माप्त हुई थीं। अबभी 
जो २ जातियां समुद्र का मथन करती हैं, समुद्र यात्रा करती अथीत्‌ 
ओर समुद्र से विशेष सम्बन्ध रखती हैँ वे अधिक धनवती ,होती 
हैं । देखिये! भारतवर्ष में भी जो २ नगर समुद्र के तट पर हैं वे 
विशेष धनवान है । जेसे, वम्बंइ कलकत्ता ओर मद्रास्त इत्यादि ॥ 
यही दशा करीब २ ओर २ देशों की भी है। 

भारतवर्ष की निधनता का कारण यही है कि यह जाति 
समुद्रयात्रा नहीं करती। समुद्रयात्रा करना तो दूर रहे यह 
समुद्रयात्री को पापी समझती है। भला ऐसी जाति निधन क्यों 
न हो। जो लोग समुद्रयात्रा या समुद्र के- देपी हैं वे मानो लक्ष्मी- 
पति भगवान के डेपी | उनपर कभी छक्ष्मी और भगवान दया 
नहीं करते | निप्त देश के छोंग समुद्र पर अधिकार जमात्ते हैं, 
जिनके वश में समुद्र होता है; वे विष्णुतुल्य होते हैं। उनकी सेवा 
रूक्‍्मी स्वयं करती तथा जय ओर विनय हाथजोड़े खड़े रहते हैं । 
जहाजी लड़ाई में जो चतुर हैं, जो समुद्रयात्री हैं, संसार में उन्हीं , 
का विजय है | यह भत्यक्ष देखा जाता है। 

विष्णुजी अत्यन्त पविन्न हैं। क्‍योंकि उनका तत्व जरू भी 
अत्यन्त पवित्र हे | प्रायः संसार में लोग किसी चीज के पवितन्न करने 
के लिये जल ओर विष्णु के नामही का अभ्रयोग किया करते हैं । 


9४ वेदान्तसिद्धान्त ! 





देखियेः-३# अपवित्नः पत्रित्ों वा सवोवस्थां गतोडपि वा । 

यस्पमरेव पृण्डरीकात्त॑ सवाद्याभ्यन्तरः शुचिः ॥ 
अब देखिये ! जबके नल इनना पवित्र ह | आर उसके 
स्त्रामी विष्णु भी पवित्र हैं तो उस नह का खज़ाना समुद्र तो 
अत्यन्त पवित्र है | अनः जो समुद्रयात्रा करते है वे दोपी नहीं 
किन्तु अत्यन्त पवित्र हैं | इस वेदान्त के सिद्धान्तों के अनुसार 
जो चले हैं उनका विनय हुआ है | चांहे वे बिना जानेही क्यों न 
चलें हों उनकी उन्नति हुई | प्रति का नियम वा इश्वरीय न्याय 


किसी का पक्षपाती नहीं । उसको हिन्दू, मुप्तकमान, ईसाई वा 
किसी खास देश के लोग प्रिय नहीं हैँ । उसके प्रिय वहीं हैं 
जो उम्तके अनुप्तार चलने हैं । इस वेदान्त को जानते हुवे भी 
भारतवासी इसके अनुसार नहीं चठे | उसका फल यह हुआ कि 
अवनति के गइहे में गिरि ओर परतन्त्रता के कीचड़ में फँस 
गये। ओर देशवाले विना इस फिलासफी को जाने भी ( कुछ 


लाभ देखकर) इसके अनुसार चले ओर उनकी जय हुंदू। क्या बिना 
जाने गइहे के पास जाने से कोई नहीं गिरेगा ? उसी प्रकार विना 
जाने भी सीधा रास्ता पानोने से मनुप्य अपने मंज्ञिल पर पहुँच 
जाना है। यह न्याय है, यह इंश्वराय नियम है । 
, प्र०-इस क्षीरसमुद्र ओर दक्षिसमुद्रादि से क्या मतलब ? 
कया ये दूध ओर दहीं के समुद्र हैं ? 

उ०-नहीं, : उत्तरी ध्रुव (7२०८४) 7००) और दक्षिणी 
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भ्रुव ( (500५0) 79०७) जहां पर वह सर्दें पड़ती है वहां के 
समुद्र का जल दाध के समान उनला जम जाता है उस बफ वा 
हिममय समुद्र का नाम दकिसमुद्र है । ओर नहां का जल 
विशेष साफ आर कम खारा होता है उसे कार समुद्र कहंते हैं । 
इति श्रीशिवकुमाराशख्रिझते वेदान्तसिडान्ते चतुर्देशोड््यायः | 
सी ०० न कम 770 हटके वकर०_कु. ०-० “+-+ 
॥ देवी के तत्व का परिचय ॥ 
देवी अथोत इश्वरी, एथ्वी तत्व को वश में किये हें। इस में 
चिशेष प्रमाण की आवइयकता नहीं। यह प्रत्यक्ष सिद्ध है। 
देखिये ' जिस प्रकार इंश्वरों में एक देवी ख्रीलिड्ठ हैं, उसी 
प्रकार नत्वों में एक एथ्वीतत्व स्लीलिडइ है| इन तत्वों में एथ्वी 
को छोड़कर दूसरा कोई ख्रीलिड्ड नहीं हे अत देवी को छोड़कर 
दूसरा कोई इसका वश में करने वाला भी नहीं हो सकता। 
एथ्वी तत्व का रूप पीला है) अतः देदी का रूप भी 
पीछा सुवण के समान कहा गया है | 
इप्त्सहासममल परिएूर्ण चन्द्र- 
विवानुकारि कनकोत्तमकांतिकान्तम्‌ ॥ 
दुगो अ० ४+आ० ११ 
इस श्छोक में देवी का रूप पीला सुवर्ण के समान बताया 
गया है सुवर्ण भी एथ्वी सेहि उत्पन्न होता है। उसका भी रंग पीला. 
है । देवी का रूप सुवर्ण के समान पीला होने से यह सिद्ध हो जाना 


७६ वेदान्तसिद्धान्त । 
है कि देवी का विराट शरीर एथ्वी हे, ओर देवी ए्थ्वी में न्‍्यापक 
होकर एथ्त्री को वश में किए हैं। ह 

देवी का वाहन सिंह वा व्याध सुना गया है। जिसपर 
जो सवार होता है, मिस्र को वश में किये रहता हं वही उसका 
वाहन कहलाता है। व्याघ संस्कृत शब्द है इसका अर्थ “एथ्वी” 
से हैँ (घा गन्धापादाने इति | वि+आ> प्रा धातोः क प्रत्ययेन व्याप्रः 
गन्धवती एथ्वी ) क्योंकि यह शब्द प्रा धातु से निकला हें | 
प्रा मानी सुचना, ओर गनन्‍्न गुण एथ्वी में हैं। “ अतः व्यात्र 
मानी एथ्वी ” यह पड होता हे। ओर देवी शथ्वरी को वश में 
किये ह । इसलिये एथ्वी को देवी का वाहन कहा गया है देवी 
के विराट शरीर का वाहन एथ्नो है । 

जत्र विष्णुजी, रामचन्द्र होकर, दशरथ के घर में अवतार 
लिय थे । उस समय इंश्वरी देवी का भी अवतार सीता रूप में 
हुआ था | यह सीता जी ( निस्र समय राजा जनक एक विशेष 
कारण वश हल जोत रहे थे ) एथ्वी से ही निकली थीं ओर अन्न 
समय में पृथ्वी फटी ओर उसी में सीतानी मवेश कर गई इससे यह 
सिद्ध होता है कि सीतादेवी पृथ्वी से है आई थीं और अन्त में 
फिर एथ्वी में चकठी गई । ये सब वातें भी यही सिद करती हैं 
कि देची एथ्वी को वश में किये हैं ओर देवी का श्थ्वी से घनिष्ट 
सम्बन्ध हैं। 

इति श्रीशिवकुमार शास्रिरुते वेदान्तासेद्धान्न पश्चदशोडय्यायः | 
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खय्ये का तत्व । 

इन इंश्वरों में सूस्ये अग्नितत्व को वहा में किये हैं। 
इसमें कुछ अधिक प्रमाण की आवश्यकना नहीं । इनका लोक 
( मृय्येलोक ) मत्यक्ष ही सब॒ को तेजस्क, ज्योनिपूर्ण ओर 
ऊष्ण विदित होता है । इसमें किसी को कुछ सन्देह नहीं हो 
सकता । क्योंकि यह अग्नि का गोला सूस्यलोक सबकी नित्य 
प्रत्यक्ष हे । इस ब्रह्माण्ड के सारे अग्नि के परमाणु विशेष कर 
सृय्यंछोक है में जमा होगये हैं ॥ ओर दूसरे लोकों के मनुष्यों 
की यह विशेष चमकता हुआ ओर गर्म विद्वेत होता हैं। 

प्र०-सूर्य्यलोक में मनुप्य रहते हैं वा नहीं ? यदि रहते 
हैं तो क्या वे उसमें जल नहीं नाते ? 

3०-सूस्पेलोक में मनुष्य रहते हैं । वे उसमें नल नहीं 
सकते, न उनको इतना प्रकाश ही माछूम होता हे | ऐसा नियम 
है कि जो जिसमें रहता हैं उसपर उसका प्रभाव नहीं पड़ता 
देखिये ! यदि प्रकाश में से अँधियाली कोठरी में जाइये; तो 
आपको उसमें अन्धकार मालूम होगा । परन्तु नो मनुष्य उसी 
में बेठा है उसको वहां वेसा अन्धकार नहीं माहूम होता; क्यों 
कि वह उस्मी में बठा है उसका प्रभाव उसपर नहीं हे । 

देखिये ! मछलियां जल ही में रहती हैं इसलिये मल की 
शीतछता उनपर असर नहीं डा सकती न उनको सर्दों हो 
होनी हे | वे पानी में डूबी हुई रहने से मनुष्यों की नरह मर भी 


ख्ट चेदान्तसिद्धान्त । 
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नहीं जाती | वे उसी में श्वास ले सकती हैं । 


रत... 8 के च 


सर्प के दांत के ऊपर जो विष रहता है यदि- दूसरे के 
शरीर में ज़रासा भी प्रवेश कर जाय तो उसका जीना कठिन 
हो जाय । सर्प के मुख का फुफकार मात्र लग जाने से मनुष्य के 
इरीर पर फफोले पड़ नाते हैं । बहुत से ऐसे भी सर्प हैं कि वे 
जिस रास्ते से होकर चलते हैं वहां उसके पेट के नींचे की बास 
सूख जाती है | चतलाइये तो यह विप कहां है ? उसी सर्प के 
शरीर में । फिर सर्प क्यों नहीं मरता ? वात यह हे कि जो जिसमें 
रहता है वा नो वस्तु निप्तमें रहती हे वह वस्तु उप्तपर प्रभाव 
नहीं डाल सकती । इसीमे घर के वेद्य रोगी को अच्छा नहीं कर 
सकते । गांव के उपदेशक का प्रभाव वा उसके व्याख्यानों का 
प्रभाव उसी गांव में कम पड़ता है। 

हम लोगों के पेट में भी एक आग्नि हे जिसको जठराग्नि 
कहते हैं। यह ऐसी तेज्ञ अग्नि है जिससे हमोरे भोजन किये हुवे 
पदार्थ इस प्रकार से जीण हो जांते हैं नो बाहर के अग्नि से नहीं 
हो सकते । परन्तु देखिये हम लोगों को उसकी उप्णता मालूम 
तक नहीं होती । क्योंकि वह हमारे में है ओर हम उसमें हैं । 

अब आंगे चलिये देखिये ! संबरे जब तक हमारे पास धृप 
नहीं आई है तव तक हिमालय सुवर्ण के समान - चमकता हुआ 
दिखाई पड़ता है । जब हमारे -पास धूप आजाती है तो उसका 
रंग फीका पड़ जाता है। । 
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कीड़े के दूँढने वालों ने अग्नि के भी कीड़े निकाल रक्खे हैं। 
कीटान्वेषण-विभाग के डाक्टर इस वात की अच्छी तरह मान 
चुके हैं इसमें सन्देह करने की आवश्यकता नहीं | हमसे पूँछिये 
तो हम आपको चतलावंगे कि ये अग्नि के हरेक परमाणु अत्यन्त 


सून्ष्म कीड़े हैं| इन्हीं कीड़ों के ढेरी को आग कहते हैँ ) क्‍या 
अब भी आपको सन्देह ह कि सूस्येल्ोक में मनुप्य जरू जायेंगे ? 
कभी नहीं | इन वित्ञानों को विचारिये आर बारम्वार मनन करिये, 
देखिये ' कैसा आश्वर्यंननक विपय है । असत्य मानकर वेट 


७ #+% 


मत राहिये, अपनी बुद्धि से काम लीजिये । 

अब आगे चलिये, देखिये ! संतरे नव तक हमारे पास 
धूप नहीं आई ह तव तक उत्तर की ओर हिमालय पर्वत सु॒र्ण 
के समान चमकता हुआ दिखलाई पड़ताह | वहीँ जत्र हमारे पास 
धूप आ जाती ह तो उसकी चमक नप्ट होनानी है | उसमें वह 
रंग नहीं रह जाता, वह त्रिल्कुल फीका पड़नाता है | इसका क्‍या 
कारण ! इसका कारण यह ह कि उसकी चमक तव तक हे 
जब तक हमारे पाप्त प्रकाश नहों | जब हमारे पास भी प्रकाश हे 
तो उसकी चमक का प्रभाव हम पर नहीं पद सकता । ठोक 
इसी प्रकार सृस्थेलोक के मनुष्यों को सृस्थे का प्रकाश इतना 
तील्ण नहीं विदिन होता । देखिये ' तारों की चमक दिन को 
टष्टिगोचर नहीं होती, वही रात्रि में जब हमारे पास धृप नहीं हे, 
अकाश नहीं है, तो चमकता हुआ प्रकाशित दिखलाई पड़ता हे । 


<० व्ेदान्तसिद्धान्त । 


अब सूर्य में जो कुछ प्रकाश हे वैस्ता हमारे पास न.होंने के कारण 
वह हम को चमकता हुआ मालूम होंता है। परन्तु वह प्रकाश 
वहीं के मनुष्यों के लिये वेसा नहीं है ॥ 
सूय्येलोक का विवरण । 

सृय्यंछोक में अग्निपरमाणु विशेषकर इकड्ढे हो गये हैं। 
इसका कारण यह है कि जो जैसा रहता है वह वैसेही परमाणुवों को 
अपनी ओर खींचता है | इसी से समुद्र में सव नदियाँ जमा 
हो जाती हैं । गैनेही के पास गैंनेहो, शराबी के पास शरात्री 
ओर मैगेड़ियों के पास मेंगेड़ी आप से आप इकट्ठे .हो 
जाते हैं | इसका कारण दरें अध्याय में हम विस्तार से लिख 
चुके हैं वहीं पर आप देख चुके होंगे । 

प्र»-आपने अमी कहा है कि जो नेसा होता हे 
वैसे की अपनी ओर खींचता है| इसी से जलराशि समुद्र 
अपनी ओर नदियों को खींच लेता है। परन्तु यदि हम थोड़ासा 
( एक चिल्लू ) जल गिरा दें तो वह नीचे क्‍यों सूख जाता है ! 
उसे छथ्वी नीचे क्‍यों खाँच लेती है ? | 

3०-उसे भी एथ्वी नहीं खींचती ; किन्तु एथ्वी के 
भी जल है जेसा कि खोदने पर छोग प्रत्यक्ष देखते हैँ और 
ऊपर भी जहां कहीं एथ्वी है जिसे आप सखी पथ्वी कहते हैं. 
उसमें भी कुछ न कुछ जकू मिलना रहता है | यदि जरू न हों 
तो एथ्वी रह नहीं सकतों। फटकेर आकाश में छीन हो जाय | 


द्वितीय खण्ड । ८१ 
वेदान्त कहता है “ अदम्यः एथ्वी ?? अथात एथ्वी जल से है । 
अतः जो जल एथ्वी के नीचे है वही इस चिल्लू भर जल को 
नीचे खींच लेता ह | 

प्र०-अच्छा तो वह समुद्र की ओर क्या नहों जाता ? 
क्या उसे समृद्र नहीं खींच सकता ? 

3उ०-छोटी वस्नुवों को प्रथम उप्त+ बड़ी वस्तु जो होती 
है वही खींचती हैं । जमे नाले छोटी नदियां में आर छोटी नदियां 
बड़ा नदियों में तथा बड़ी नदियां समुद्र में मिलनी हैँ | उसी प्रकार 
मे इस चिल्टू भर जल को खींचने के लिये वहीं का जल काफी 
है। परन्तु यह स्मरण रहे कि नल जलही द्वारा खींना जाता है। 
देखिये ! यदि आप एक मसखे हुवे अगोछे पर जल डालिये तो 
बह उतने जल को नहीं खींच सकता; किन्तु अगोछे पर डाला 
हुवा जल प्रय्तरी पर गिर पड़ेगा | परन्तु यदि उसे ख़बर भिगो कर 
निचोड़ के नल इडालिये तो अगोछा अधिक्र मल को खौच 
हेगा क्योंकि इस समय पहले से भी उसमें जल का अश है । 

प्र०-अच्छा यदि ऐसा है तो जल को नीचे है की ओर 
जाना चाहिए, पर नर का भाप ऊपर क्यों जाता है ! जिन जल- 
परमाणुतरों के मथ्य में आकाश अथवा पोल के परम।!णु अधिक 
हो जाते हैं उसी को भाप कहते हैं | उनमें आकाश विशेष 
रहने के कारण आकाश उन्हें अपनी ओर खींच लेता है। कारण 
कि ऐसे जलपरमाणु निनमें आकाश के अश अधिक हों- 

६ 
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आकाशही में होते हैं। 
॥ सहेम्वर का तत्व । 
इस अध्याय में ईश्वरों के मच्य जो महेश्वर हैं वा देवों के 
मध्य मो महादेव हैं; जो इन ईश्वरों में मुख्य हें उनके तत्व का 
वर्णन किया जायगा । यह लेख जो दो अनन्‍्यायों में है इस 
पुस्तक का मुख्य लेख हैं; ये अध्याय इस पुस्तक के मुख्य 
अध्याय हैं | इनकी पढ़ने से यह बात छिपी नहीं रह जायगी 
के महादेव इन इंश्वरों में सबसे अछ हें | ;$ 
भूतनाथ | 
महांदेव को लोग भूतनाथ कहते आये हैं | शथ्वी, जल, 
तेन, बाय, आर आका३ ये सव भूत कहलाते हैं | इनका नाथ 


था 


आकाश हे | क्योंके आकाशही के आधार पर ये चारों भृत 
(तत्व) ठहेरे हैं, आकाशही से उत्पन्न होते हैं, आकाशही 
इनका नियामक और नाथ ह. । यदि आकाश न हो तो ये सब 
कमी नहीं रह सकते | अतः आकाश सब भूतों का नाथ है ओर 
वह भी एक भूत है । जैसे नरनाथ ( राजा ) नरों € मनुष्यों ) 
के नाथ हैं परन्तु बह भी एक नर ( मनुष्य ) होते हैं। उसी 
प्रकार यह भूतनाथ आकाश सब्र भूतों का नाथ हैं लेकिन आप 
स्वयं भी एक भूत है। महादेव का विशेष सम्बन्ध इसी तत्व के 
साथ है | इसीसे महादेव भी भृतनाथ कहलाते हैं। जैसे यह 
आकाश तत्व सब तत्वों का नाथ और सब्च का उत्पादक है। 
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टसी प्रकार से महादेव सत्र इंश्वरों में मुख्य और सबके उत्पादक 
हैं | अतः महादेत्र ही आकाश तत्व के स्वामी सिद्ध होते हैं 
दूमरा ईश्वर इस नत्व का स्वामी सिद्ध नहीं हो सकता | 
इमझछा नवासी । 
महांदेवनी श्मशानवासी कहलाते हैं। मनुष्यों का प्राण 
मरने के दाद जहां हुय हो उसे उमशान कहते हैं। अतः इमशान 
नाम आकाश का है | मरने के बाद प्राण कुछ देर के छिये 
आकाश ही में रुय होता है; प्राणयुक्त नीवात्मा कुछ देर के लिये 
आक्राश ही को प्राप्त होता है। प्राण वायुरूप है; यह “वायु” 
जीवात्मा के साथ मरने के अनन्तर सिवाय आकाश के दूसेरे में 
छीन नहीं हा मकता । क्योंक्ति वायु का लयस्थान आकाहा हो है| 
इसीसे आकाश का नाम उमशान पडा, और आकाश महंदेव का 
शरीर ह; यही कारण ह कि महादेव इमशानवासी कहलाते हैं| 
र्द्र । 

महादेव का नाम “रुद्र” है इससे भी यह सिद्ध होना हे 
कि महोंदेव आकाश के स्वामी हैं वा आकाश महांदेव का शरीर 
है। क्‍योंकि “रू-शल्दे ” इस धातु से रुद्र शब्द सिद्ध 
होता है | नो शब्द को उत्पन्न करे वा निसमें शब्द गुण हो 
उंसे “ रुद्र ” कहने हैं । आप जानने हैं कि आकाश का गण 
भी शब्द हे अतः “रुद्र ” आकाश का नाम है । आकाश 
महांदेव का शरीर हे इसलिये महांदेव भी रुद्र कहलाते हैं । 


श्जै 
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प्र०-नमो महांदेव के नाम हैं उन्हें आप आकाश का 
नाम क्‍यों वतलाते हैं ! 

3०-नाम शरीर के रूप, रंग, गुण ओर कमानुप्तार पड़ता 
है वास्तव में आत्मा का कुछ नाम नहीं पड़ सकता । आत्मा 
का नाम तो उसके शरीर के गुणानुप्तारा होता है । महादेव 
का शरार आकाश है, महादेव आकाश को वश में किये हैं । 
अत: जो आकाश का नाम ह वही महादेव का भी उसके संयोग 
में पडता है । 





तिनेत्र । 

महांदेव को लोग तीन आंखवाला कहते आये हैँ । मिनमें 

से एक आंख अप्रकट, गुप्त वा मुँदी हुई है | उप्तको महादेव 
नहीं खोलते । कहने हैं कि वह प्रढ्यकाल में ख़लती है । 
आकाश के भी तीन नेत्र हैं । एक सूर्य दूसरा चन्द्र ओर 
तीसरा नेत्र जो गुप्त रूप से आकाश में व्यापक हैँ उते अग्नि 
कहते हैं । यदि यह पूछिये कि बिना प्रक्रट के छोगों न इसका 
अस्तित्व क्यों मान लिया ? तो इसका उत्तर यह हैं कि यह कुछ 
न कुछ नित्य अनेक रूपों में आवश्यकतानुसार प्रगट होती है । 
जसे, अर्थ उनमिलित आंख कुछ न कुछ काम करती रहती है | 
परन्तु पूर्णरूप से यह प्रक्यकाल में प्रकट होती है । ये 
नेत्र भी आकाश ही में हैं| उनके नामहें आग्नि, सूय्य ओर चन्द्रमा। 
येनेत्र आकाश के इसालेये मांते गयेहें किये आकाश है में चमकते 
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हुवे दिखलाई देते हैं | जैसे शरीर में सतत अधिक चमकीछा 
हिस्सा आंख है| उसी प्रकार आकाश में सबसे अधिक चमकीलि 
सूय्थ ओर चन्द्र हैं। ओर तीसरी आंख “अग्नि” जो आकाश में 
गुप्त है प्रलयकाल में विशेष प्रकार से म्रगट होती है । जच॒ यह 
प्रगट होगी तो आकाश के ऊपर की नीलिमा नष्ट होजाती है ।॥ 
क्योंकि यह नीलिमा जलूपरमाणुवों के कारण हैं | जब वह 
अग्नि उत्पन्न होती है तो ये जलूपरमाणु नष्ट हो जाते हैं | वा 
इन जलपरमाणुवों के नष्ट होने से वह आग्नि उत्पन्न हो जाती हे। 
इसके उत्पन्न होने से सारे छोकों का नाश होजाता ओर ये सच 
लोक टूट फूट कर तितर वितर हो जाते हैं । 

कहने का तात्पय्थ यह है कि “ त्रिनेत्र ” आकाश है 
और आकाश के साथ महांदेव का सम्बन्ध है इसलिये लोग 
महादेव को त्रिनेत्र कहते आये हैं | इस प्रमाण वा नाम से भी 
महादेव का सम्बन्ध आकाश के साथ विदित होता हे । 

तिशूलधारी । 

वात, पित्त ओर कफ जिसे क्रम से वायु, अग्नि ओर जल 
कहंते है। यही संसार के त्रिशूल कहलाते हैं । संसार में मितने 
प्रकार रोग वा शूरू हैं सब इन्हीं से उत्पन्न होते हैं | मितनी 
बीमारियां हैं केवल जल, वायु और अग्नि के तिगड़ने से ही फेलती 
हैं। इन तीनों का धारण करनेवा्ा आकाश है । क्योंकि अग्नि 
वायु ओ जऊू ये तीनों आकाशही से उत्पन्न होते ओर आकाशही 
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के आधार पर हैं । महादेव का सम्बन्ध आकाश के साथ है; इसीलिये 
महोंद्व को भी त्रिशूलधारी कहा गया है। यदि संसार में अग्नि नहीं 
होता तो जल नहीं रह सकता । कारण कि बिना अग्नि के जल में 
प्रवाह नहीं होता । बिना अग्नि के जरू नहीं रह सकता | देखिए ! 
यूरोप के कई देशों में जब अग्नि प्रमाण से कुछ अधिक कम 
होनाता है और जिस महीने में विशेष सर्दी पड़ती है उस सार ओर उस 
महीने में वहां की नदियां पत्थर के समान जम जाती हे । देखिये ! 
उस समय जब कि नदियां पत्थर के समान जम ज़ाती हैं तव भी 
वहां पर कुछ न कुछ अग्नि रहता है । हां. प्रमाण से कुछ कम हो 
जाता है| परन्तु इतने ही से जल एक दम पत्थर होनाता है । 
अब ख्याढ कीजिये ! यदि संसार में बिल्कुल अग्नि न रहे तो 
क्या संसार में जल रह सकता है ! कभी नहीं । अग्नि ही के 
कारण से ““ जल ” जल्रूप को भाप्त । होता हैं | इसीसे वेदान्त 
कहता है कि “अग्नेरापः ” अर्थात्‌ अग्नि से जल उत्पन्न होता है | 
देखिये मत्यक्षही जब गर्मी हुईं तो प्रस्तद रूपी जरू शरीर में 
उत्पन्न हो जाता है| अब देखिये ! यह “अग्नि” वायु कें आधार 
पर है। यादे आप एक बलते हुवे एक ढैम्प की चिमनी की ऊपर से 
ढाक दीजिये तो वह उसी समय बुझ जायगा | वेदान्त कहता हे 
४ बायोरग्निः ?” अथोत्‌ विना वायु के आग्नि नहीं रह सकता। 

छू 


इससे यह सिड होता है कि ,“वायु ” अग्नि और जल दोनों का 


धारण करने वाला हैं। अब आंगे चलिए ! वायु का भी आधार 
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आकाश है । यदि आकाश न हे! तो वायु चले कहां ? इसीसे 
वेदान्त कहता है कि “ आकाशाद वायुः ” अर्थात्‌ आकाश से 
वायु है। कहने का तात्पस्य यह है कि जल, अग्नि ओर वायु 
इ्रन तीनों का मुख्य आधार आकाशही है । और ये तीनों जब 
प्रकुपित होते हैं तो संसार के शुल कहे जाते हैं आर इनको 
धारण करनेवाला आकाश है | इसलिये आकाश को जिश्वल्धारी 
कहंते हैं। ओर आकाश के साथ सम्बन्ध होने से वा आकाश 
ही निसका शरीर है ऐसे महांदेवनी भी ब्रिशूलधारी कहांते हैं । 
त्रिशुलधारी नाम हेने से भी महांदेव का सम्बन्ध आकाश हो के 


प्ताथ प्रिड होता है । 
प्रछयकतो । 


जब क्रिसी वसनु का विशेष प्रकार से नाश होता है तो 

वह आकाशही को प्राप्त होता है | क्रिसी वस्तु का नाश होना 

उसका आकाश में लय हो नाना है. । सव बस्तुवों के नाश 

का कारण आकाश ही है। नत्र क्रिसी वस्तु के परमाणुतरें के वीच 

आकाश के परमाणु विशेष प्रकार से प्रवेश कर जाते हैँ तव उस 

बस्तु का नाश हो जाता है। नेसे जब जल का नाश होने को 

होतों हैं तो उल्तके अणुब्रों के भाच विशेष अन्तर पड़ जाता है 

उस समय जल धूम वा भाप का रूप धारण कर आकाश में 

* विलीन हो जाता है | इसी अवस्था को जल का नाश कहेंगे । 
क्योंकि अब वह अडढबय हो गया | “ नश ?”>अदरने धातु से 
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नाश शब्द बना है; नाश का अथे अढ्इय हो जाता है| अढदय 
करने वा नाश करने की शक्ति आकाश्ष में हे। क्योंकि वह स्वयं 
एक अदश्य तत्व है| इससे जिस रोगी का शरोर फूल जाता हे 
छोग कहंते हें कि यह बहुत जल्द मरेंगा । कारण कि फूलता 
शरीर तब हें जब शरीर में आकाश अथवा पोल अधिक घुस जाता है, 
आर जव किसी वरतु के वोच आकाश विशेष रूप में घुसा तो उस 
वस्तु का नाश हुवा जानिए | अतः आकाश हो को संहारक वा 
प्रलयकर्त्तों कहते हैँ । क्योंकि प्रल्यकाल में भी आकाश हो 
हरेक वस्तु्वों में विशेष प्रकार से बुसने लगता है | यहां तक कि 
हरेक परमाणुवों के बीच इस प्रकार से प्रवश कर जाता है कि 
सब तितर वितर हो जांते है; यहां तक कि परमाणुवों के भीतर 
भी व्यापक होकर उन्हें भी नष्ट कर देता है । आकाश तत्व की 
व्यापकता। के विषय में हम विस्तार से प्रथम खण्ड में लिख चुके 
हैं वहां पर देख ढीनियेगा । सब्च कहने का तात्पय्य यह है कि - 
प्रलयकत्तो आकाश है । ओर आकाश से महादेव से सम्बन्ध है; 
आकाश महादेव हो के वश में है इसलिये महादेव हो प्रलयकत्तां हैं। 
इस लेख से भी सिद्ध होता है कि महांदेव आकाश ही के स्वामी 
हैं और वही उनका शरीर हे । 
कपूरगोर । 

आकाश केवल पोल मात्र हें । अतएव उप्तमें कोई रंग* 

नहीं । आप यह जानते हैं कि जिसका कुछ ' रंग नहीं उसका 
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रंग श्वत होता है । निसने सब रंगो को त्याग दिया उसका रंग 
खेत है | वास्तव में यह श्वत रंग कोई रंग नहीं .॥ 
संसार के हर एक वस्तु किसो न किसी रंग को ग्रहण करते 
तथा किसी न किसी रंग का त्यागंते हैं । नो वस्तु जिस रंग को 
त्याग करता वहीं उसका रंग होता है । लाल फूल का वास्तव 
में छाल रंग नहीं हे किन्तु वह लाल रंग को त्याग रहा है सो 
जिस रंग को वह त्याग रहा हैं वही उसका रंग हुवा | इस 
संसार में जो ऐसे स्वार्थों होते हें कि सब रंगों को अहण करलेते 
ओर संसार के लिये कुछ नहीं त्यागते वे काले होजांते हैं । उसी 
प्रकार संसार के लिये जिसने सब कुछ त्याग दिया, जिसने किसी 
रंग को ग्रहण नहीं किया वह उज्वरू कीर्ति श्वत वर्ण का 
होता है | इसीसे सब देवों में अछ महादेव वा सब तत्वों में श्रेष्ठ 
आकाश तत्व श्वेत कपूर के समान हैं | इसीसे महारेव को 
“४ कपूरगोर ” कहा गया है | 

इते श्रीशिवकुमारशार्त्रि झुते वेदान्तसिदान्ते सप्तदशोडबच्यायः ॥ 
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शिवलिडूः का वर्णन । 


आकाश दून्‍्य तत्व है; अर्थात्‌ इसका आकार कुछ नहीं, 
फेवल पोल ओर अवकाश मात्र हैं। इसीलिये शिवालयों में शिव 
की मूर्ति गोल दो पिरों पर कुछ हूम्बी अण्डाकार स्थापन करने 
की विधि है | नर्मदेश्वर लिड्ट तो स्वाभात्रिक हा इस प्रकार का 


९० वेदान्तंसिद्धान्त । 
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होता है | शिवलिड्ठ में कुछ ओर आकार नहीं वनाया जाता | 
क्योंकि कुछ नहीं का वा पोल मात्र शून्य का चिन्ह एक अण्डा- 
कार गोल रेखा प्राचीनों ने मानी ह। “० ” इस अण्डाकार 
गोल रेखा को संस्कृत में शुन्य ओर अऋ्गरेजी में जरो कहते हैं । 
शान्य वा जीरो मानी कुछ नहीं । जहां पर कुछ नहीं रहता वहां 
शून्य लिखा जाता ह। शुन्य से मतलत्र पोल से हे आकाश से है | 
परन्तु शून्य वा पे की कीमत कुछ नहीं, ऐसा मत समझिये । 
वल्कि यह शून्य (आकाशतत्व ) सव से वड़ा है। ९ नव तक अड्ढ 
हैं इसके ऊपर कोई अक नहीं। जो इसके ऊपर आप मानते वे इन्हीं 
अड्डों में से कोई अक हु । इस ९ नव के ऊपर यदि कोई हे, यदि 
९ नव से कोई बड़ा है, तो उत्ता नाम “१०” है | यह “८ १० * 
शुन्यके लगाने से वना है। यदि शून्य का कुछ मोल नहीं होता तो 
एक के सामने हम एक २ शून्य वढ़ांते जायें तो वह दश, सो, 
हमार ओर द्श हमार इत्यादि क्यों हो नाता है । वाद्तव में यह 
शन्य तत्व वा आकाश तत्व महिश्वर तत्व है। यह ० शून्य ही 
परमेश्वर है । इसीते सब॒की उत्पत्ति ओर इसी में सबका लय 
होता है। गणित के सोरे अक इसी श्न्य से उत्पन्न होते हैं । 
देखिये ! यह “ १” अक शून्य हो के नीचे एक छोटासा 
पुच्छ लगाने से बन गया हे। इसी तरह सारे अंकों के रूपों को 
देखिये सब इसी शून्य से बने हुवे माठुम होते हैं । 

प्र०-हिन्दी के सत्र अक तो डन्य से उत्पन्न मालूम होते 
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हैं, पर फारसी ओर अंग्रेजी के अक किससे उत्पन्न हेति है ! 

3०-फारती वा अंग्रेजी के अक इन्हीं भारतवर्षीय अंकों 
से बने हैँ | इसीसे तो फारसी में अकों को “ हिन्दसा ” कहते 
हैं। “ हिन्दसा ” नाम ही इस वात की गवाही दे रहा ह कि 
हम हिन्द से छाये गये | इसी प्रकार अंग्रेजी के अक भी इन्हीं 
अकों से बने हैं केवल थोड़ा सा फरक्न हे । मिला देखिये ! 
इस विपय को हम यहां विस्तार से नहीं लिख सकते । इसके लिये 
एक स्वतन्त्र लेख होगा । 

शन्‍्य का आकार गालसा इसलिये माना गया है, के इस 
शरन्‍्य तत्व आकाश का रूप यदि चारो तरफ से देखा जाय तो 
यह अध-अण्डाकार विदित होता हे । क्योंके इसका अधच 
आकार हमारी पृथ्वी के नीचे छिपा है | पृथ्वी के ओट से हमें 
विदित नहीं होता | परन्तु उपर के अर्थ भाग को देखकर 
छोगों को ऐसा हो एक माग नीचे का भी अनुमान हुवा | इस 
प्रकार से दोनों भाग मिहाने पर एक पृण गोल आकार छाोगों ने 
अनुमान किया था | यही कारण हू कि पूर्व काल के लोगों ने 
आकाश वा शून्य तत्व का आकार गोल मान लिया ( इसको 
भी संसार के और सब अस्तुवों के समान कल्पित हो समझना 
चाहिये ) क्योंकि शुन्य तत्व जो आकाश है सबको पहले पहल 
टेपा हो विदित हुवा । 

शिवालयों में जो अण्डाकार मूर्ति . होती है उसे शिवलिड् 


श्र *.. वदान्तासिद्धान्त । 
माना गया है । शिवलि्ग से मतबंह शिव-शिश्न से 
नहीं है-शिवर्लिंग कहते हैं शिवचिन्ह को । यहां पर 
लिड्ड के मानी चिन्ह के हैं। अब प्रदन यह है कि यदि यह 
शिवचिन्ह हे तो यह शिव के विषय में छोगों को क्या बत- 
लाता है ? क्योंके चिन्ह उसे कहंते हैं, नो जिसका चिन्ह हो 
उसके विषय में कुछ बतढांवे | शिवलिड्ठ गो होकर इस बात॑ 
की बतछाता है कि शिव तत्व शून्य और आकाश है । शिव इस 
शून्य तत्व, आकाश तत्व के स्वामी हैं | 

संसार में नितने लोक हैं वे सत गोल माने गये हैँ। ओर 
हैं भी । नेसे, यह हमारा छोक मिस पर कि हम वसंते हैं गोल 
है। इसका गोछ होना वेदान्त के उस सिद्धान्त को सिद्ध करता 
है जिसे हम प्रथम खण्ड में सिछ कर च़॒के हैं| वह पिदान्त है 
कि “संस्तार असत्य हे” | ये सारे छोक गो होकर इस बात को 
प्रत्यस्ष कह रहे हैं कि हम छोग अतप्तत्य हैं, हम छोंग कुछ नहीं, 
हम छोग शुन्य हैं। क्योंकि गोल आकार शून्य का है | 

ये छोक ही गोल नहीं हैं किन्तु संसारः के सारे व्यवहार भी 
गोल हैं | एथ्वी के गो होने का प्रमाण यह दिया जाता है कि 
यदि हम किसी जगह से प्रस्थान करके एकी दिशा को बराबर 
चंले जाये तो फिर कुछ दिन के बाद उस्ती जगह को आ जायेंगे 
जहाँ से कि चले थे। यही संसार के मत्येक व्यवहारों की भी 
दशा है | यदि आंपके हृदय से भेम निकर कर संसार में चारो 
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या काका 
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ओर जाय ; तो वही भेम फिर आपके पास चारो तरफ से छोट 
अंबवेगा | यादे आप अपनी ओर से चारों तरफ सब के ऊपर 
प्रेम छोड़ेगे; तो आप के ऊपर भी चारो तरफ से प्रेम की वृष्टि 
होगी छोग आपके; ऊपर प्रेम का फूल बरसावंगे | ठोक इसी प्रकार 
से संसार के प्रत्येक व्यवहार चलते हें इससे यह पिंड होता है कि 
संसार, वा संसार के प्रत्येक व्यवहार गोल हैं | ओर गोल होने के 
कारण शून्य और असत्य हैं। कक्‍्योंके गोलाई शून्य का चिन्ह है। 

यह सारा संसार शून्यही से उत्पन्न होते ओर फिर शून्य 
में हो मिल जाते हैं वर्तमान समय में भी ये गोरू २ होकर इस 
बात का उपदेश दे रहे हैं कि हम छोग अब भी शून्य, ज्ीरो 
ओर कुछ नहीं हैं । फिर कुछ नहीों होकर भी इतने बड़े हैं कि 
सब छोग देखकर चाकैत हेते हैँ । जेसे, शन्य कुछ नहीं 
होकर भी हजारों संख्यावों को उत्पन्न करंदेता है | तहत यह- 
सारा संसार शून्य से उत्पन्न हुआ शुन्यरूप है। - 

यह शुन्य.पोल.का एक ऐसा सुक्ष्म परमाणु है जिसके 
भीतर (करोड़ों ब्रह्माण्ड चक्कर खा रहे हैं.। इसी -अणु के भीतर 
संब है; ओर सारा. विश्व है। .इससे भी अधिक आश्रय्य का 
विषय. यह. है कि वह अणु आपके भीतर हे, वह दूरः नहीं- आपके 
पास हें । मान्यवरों.! वेदान्त के.इन गूढ़-सिद्धान्तों .कोः विचारिये 
ओर वार॒म्बार मनन करिये तव आप: समझियेगा कि सत्य ज्ञान 
क्या है ? ओर हम कोन हैं ? इस शून्य अणु.के विषय में: हमर 


*ँ 





एड वेंदान्तसिद्धांन्तें । 
विस्तार से नहीं लिख सकते | परन्तु अवकाश मिलने पर इस 
विषय में एक स्वतन्त्र पुस्तक लिखेंगे। | 

वास्तव में वेदान्त विषय ऐसा गृढ हैं जिसकी हम नितंनां 
जानते हैं उतना किसी भाषा-में पूर्णछूप से कदापि: नहीं छिंख 
सकते । न कोई आम तक छिख सका हैं न आंगे लिखेगा । 
यंह ज्ञान अनुमवगम्य तथा अनिवेचनीय हैं ; यह वाणी और 
क्ेखनी से परे है । हां यह पुरंतक इननां करेगा कि ,जो' इसे 
अ्रद्धा और विचार से पढ़ेंगे वें अपने अनुभव॑ से उस 
अनुभवगम्य ज्ञान तक पहुँच जायंगे। हंमसे जहाँ तक हो 
सका है वा जहां. तक काई कर सकता है इस गुप्त ज्ञान को प्रगंट 
करने का प्रयत्न किया 

' यदि विचार दष्टे से देखिये तो संसार के सारे नियम 

कुद्रत के सारे कानून वेदान्त की सत्यता में साक्षी. ढेंने के 
हाथ जोड़े तेय्यार हैं | वेदान्त जीव, ईश्वर वा संप्तार को मेटवा 
नहीं है न इसमें से निकाह कर आपकी अल्ग करना चाहता है 
किन्तु इनमें गृढ तत्व क्या है ? इनके बनने के नियम क्या हैं ! 
सत्य ज्ञान क्या है ? इसकी समझाने के लिये आपके - सामने 
उपस्थित है । वेदान्त का उपदेश पुस्तक हो रूप में आपकों 
नहीं, मिलता है किन्तु प्रकृति स्वयं आपके सांमने खड़ी आपको 
समझा. रहो है। यह किताबी मज़हब नहीं है क़िन्तु यह कुद- 
रती मज्ञह॒व और प्राकृतिक मत है | 
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इसी शुन्‍्य परमाणु से यह शून्य जिस्तृत आकाश उत्पन्न 
होता है । यह शून्य अणु “ शिव ? है यह शून्य तत्व आंकांशे 
उसी का शरीर है । और यह आकाश सर्व तत्वों का 
उत्पादंक ओर सब में व्यापक्र है | इसी शन्य अणु को वतढांने- 
वाछा, इसी की ओर लें जानेवाछा इसी का चिन्ह ओर इसी का 
मार्ग शिवलिंग है । ललिड्डपुराण में भी कहा है कि मिससे सारा 
संसार उत्पन्न होकर निप्तमें छय हो उसकी शिवलिद्ज कहंते हैं | 
नमेदेश्वर के गोल होने का वा शिवालयों में महांदेव को गोल 
आकार में रखने का मतलब यह है कि यह गोरू अण्डाकार 
मूर्ति जो देख रहे हे। वह मूर्ति कुछ नहीं ; किन्तु असत्य व 
अम मात्र है | हां; इसमें जो व्यापक ईश्वर है, जिसकी सत्यता 
से यह शृन्य गोल मूर्ति, असत्य होकर भी सत्य विद्त होती हे 
वह परेश वा परमेश्वर सत्य है। “ऐसा नही कि कोई इस भौतिक 
अण्डाकार मूर्ति ही को सत्य माने ” इसी वास्ते पूवैजों ने शिव- 
लि वा शिवमूर्त्ति को गोछाकार वा शून्याकार रक्खा है । इसका 
मतलब यही है कि इसके समान-“ शून्य ”, तथा मृगोल-ओर यहं 
मूर्ति तानों असत्य हैं। इसीसे अबतक मूर्ख से मूर्ख आस्थ॑संन्तान 
भी शिवालयों में महांदेव के मूर्ति को दुखकर कभी “ जय गोल 
मूर्ति महारान की वा जय पत्थर महाराज की ! तुम बड़े चिकने 
आर गोछ हो तुम की .नमस्कार है ” ऐसा नहीं कहती ; किन्तु 
४ हे महादेवजी आप सच्चिदानन्द इंशवंर हो आपंकी जय हो ” 
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इत्यादि कहती हुई देखी गई हे। अतः यह जाति बुतपरस्त या मूर्ति- 
पूजक नहीं है । जो इसे पत्थर का पूनक बतछांते हैं वह बड़ी भूल 
करते हैं। यादे य मारतवासी पत्थर के पूजक होते .तो “ जय 
महादेव ” की जगह “ जय पत्थर महाराज की कहते | 
परन्तु ऐसा नहीं कहंते इससे यह घिड होता है कि प्राचीन 
भारतीय पुरुष इस पिद्धान्त को समझते थे। वह जानते थे कि 
यंह गोल मूर्ति कुछ नहीं, किन्तु इसमें जो व्यापक महेश्वर है वही 
मेरा उपास्य देव है | 
इति श्रीशिवकुमारशास्त्रि छुते वेदान्तसिद्धान्ते अष्टादशोड्प्यायः ॥ 
चेदान्तियों के उपास्य देव सहेश्वर फी अछता । 
यह प्रवल युक्ति व प्रमाणों से सिछ हो चुका कि महादेव 
आंकाश तत्व के स्वामी हैं अतः जैसे, आकाश- तत्वों में मुख्य, 
सब तत्वों का उत्पादक, सब से बड़ा और सबका स्वामी है; उसी प्रकार 
महादेव भी इन इँववर्रों में मुह्य, सबके उत्पादक, सब से बड़े 
ओर सब के स्वामी हैँ | यदि कोई पक्षपातरहित होकर बिचोरे 
तो यह सिद्ध होने में कुंछ वाकी नहीं है कि महांदृव के सिवाय 
ओर कोई इंधर आकाश तत्व कां स्वामी नहीं हो सकता । क्यों- 
कि तीन ईशवरों के तत्व जो २हैं पीछे सिद्ध कर दियेगये 
हैं | ओंगे चछ कर गणेश का तत्व वायु सिंड कर 
“दिया -जायगा । ये ईश्वर जिस्र॒ २ तत्व के स्वामी सिद्ध 
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किये गये है वे २ उसी २ तत्व के स्वामी हैं| कोई इसके विरुट 
इतना प्रव॒ल्ू प्रमाण नहीं दे सकता अतः महदिव पूर्वोक्तानुस्तार 
आकाश के हो स्वामी हें॥ और आकाश तत्व का स्वामी हेने 
से सिवाय महदेव के ओर कोई दूसरा ईश्वर अ्रष्ठ नहीं हो सकता। 
यह साम्प्रदायिक झगड़ा नहीं है, यह वास्तविक ओर सत्य 
वेदान्त का ज्ञान है। इसको पक्षपातरहित होकर विचारिये 
ओर इस सत्य ज्ञान पर विश्वाप्त कीनिये देखिये,-महांदेव को 
बेद में भी भ्र० कहा गया . हेः--- 

४ तमीश्वराणां परम महेश्वरम 

तन्देवतानां परमश्ष देवतम | 

पार्ति पती “ परम परस्ताद 

विदाम दें भ्रवनेशमी इयम्‌ ॥ ?” 

कहते हैं कि यदि ये लोग इंव्वर हैं तो महोंदव महेग्वर 
कहलांते हैं | यदि वाकी चार, “ देवता " कहलावंगे तो शिव 
ज्वेैवता के मच्य में परमरदेंवत, परमंदेव अयीत्‌ महादेव कहे 
नासंगे | यादे ये संसार के पाते हैं, तो शिवजी परमपति, परेश 
परमेश्वर हैं । वेदान्ती ऋषि लोग कहंते हैं कि हम उसी परमेश्वर 
महादेव, को भुवनेश जानने हैं । वेहीं हम वेदान्तियों के 
उपास्य देव हैं ।- 
बहुत से छोग ऐसे हैं जो “स ब्रह्मा स्त विष्णः सेन्द्रः 
परस्वराट ”” ऐसे २ मनन्‍्त्रों का प्रमाण देकरके कहंते हें कि ये 
ह 
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विप्णु और शिवादि सब एकही हैं | हम भी कहंते हैं कि विष्णु 
ओर शिवही एक क्यों ! किन्तु वेदान्त से तो सारा संसारही 
एक महेश्वर है | देखिये ! वेदान्त कहता है “ सवे खल्विद 
ब्रह्म, ” “ ३४ इति बह्म, ओमिति सव॑ ”| ये सब वचन सरिे संसार 
को बह्म सिद्ध करते हैं | ब्रह्मा, विष्णु, ओर इन्द्रही इंधवर नहीं, 
, किन्तु यह जीवात्मा भी इंश्वर है | परन्तु जीवात्मा व परमात्मा 
में केवल इतना हीं भेद है कि जीवात्मा अज्ञान के वंजश्ञ में है 
परन्तु इंववर परमज्ञानवान होकर अज्ञान वा माया को वश्ष में 
किये है। जीव और इंश्वर का एक हो तत्व है ; .दोनों वास्तव , 
में एक हैं । परन्तु इंवर परम--ज्ञानवान हेने से श्रेष्ठ है । 
देखिए, पशुओं से मनुष्य क्यों अछ है, क्योंकि मनुष्य पशुवों 
स्ते अधिक ज्ञानी है | क्‍योंकि ज्ञान ही में वक है । ज्ञान हो एक 
ऐसा पदार्थ हैं निप्त से मनुष्य चाहे तो अपने से बंड़े 
सेकड़ो हाथियों पर भी हुकूमत कर सकता है । ज्ञान हो 
के वल से, मनुष्य इजिन्‌ इत्यादि निकाह कर, वह काम कर 
छेता है, जो सैकड़ों, पशु मिलकर भी नहीं . कर सकते । बन्दूक, 
बाण, तोप अनेक प्रकार के हथियारों को बुनाकर वह सिंह ऐंसे 
त्तेज्ञ और बलवान पशु को भी अपने वश में किए है। अधिक 
क्या कहें बल केवल ज्ञान में है । 'पंशुओं के मध्य मनुष्यों की 
अछता केवल ज्ञान के- कारण मानी गई हे। ज्ञान ओछता का 
[हक्षण है। अतः निसमे मितना ही विशेष ज्ञान होगा वे. उतने 
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ही इस दृष्टि से विशेष माने जायेंगे । 
वबेदान्त नितनाहो एकता वा अद्देव को बतराता वहउतनांही 
चहुत्व वा ठेत को भी बतढाने को तेय्यार हैं | यह डेठ 
ओर अंद्वेत के ज्ञान को स्पष्ट करता है । यह वेदान्त,-सिद्धान्त- 
कार और पराकाष्टा का ज्ञान है। इसको जानने से आपको 
यह माछृम हो जायगा कि, किस देश में, किस विषय में, किस 
त्तत्व से ये एक हैं ओर किस प्रकार में इनमें भेद है। इनके भेद 
का तत्व कया है, “ भेद केमे है ” और “ कैसे एक है ” इसी 
सत्य और वास्तविक रूप के ज्ञान को वेदान्त कहते हैं | वास्तव 
में सारा संसार एक तत्व से बना हुवा और एक है | भेद का 
कारण अज्ञान, मुझ और माया है। इनमें निसकी जितनाही न्यून 
अज्ञान है, जिसके ऊपर अज्ञान. भर वा माया का प्रभाव जितना 
ही कम है वह उतना ही ओरों से अष्ट हे। इसी न्याय से 
महादेव जी भी सवश्रष्ट सिद होते है । 
जो छोग मनुष्य से इंश्वर को अछ मानते हुवे भी सूर्य्य 
देवी, विष्णु और शिवादि को एक मानते हैं वे वढ़ी भूछ करते 
है | क्योंकि निप्त श्कार से मनुष्य ओर इश्वर में भेद है उद्ी 
प्रकार से देवी, सूय्यं, गणेश, विष्णु और शिवादि में थी भेद है। 
इनमें शिव को सबसे अधिक ओर पूर्ण ज्ञान होने से शिव सर्व- 
| देखिये ! आपके संस्छत के भीतर जितनीं विद्यायें हैं 
सबके आदि आविष्करता मत्रके आदि उपंदेष्टा तथा सब पुराणों 
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इतिहासों, मन्त्रों ओर योगादि अदभुत शिक्षाओं के आदि शिक्षक 
वा गुरु महादेव है । रामायण के वक्ता भी महादेव हो माने गए 
हैं। देखिये तुलतीदासनी क्या कहते हैं । 
कीन्द प्रदन जेहि भांति भवानी, जेहि विश्रि शेकर कहे वखानी । 
सो सब हेतु कहते हम गाई, कथा प्रवन्ध विचित्र बनाई ॥ 
इसके सिवाय तुरूसीदासजी ने जो यह भाषा रामायण 
बनाया हैं सो भी उन्हीं की रूपा से । क्योंकि निम्नलिखिन दोहिको 
स्वये गोस्वामीजी ने कहा हे--- 
सप्नेहु सांचेहु मोहिपर, जो दर गौरि पस्ताउ ।. 
तो फुर होइ जो कहर में, भाषा भणित प्रभाउ ॥ 
ड्रेंखिए ! भारतवर्ष में मितने ननत्र मन्त्र प्रचलित हैं उनमें 
भी मह॒दिव है। का नाम लिया जाता है । ओर उनके आविष्कत्तो 
मी महदेत्र हो माने जाने हैं। इसको तलस्तीदासनी भी स्वीकार 
करते हैं:-*- 
कलि विलोकि जगहित हर गिरिजा । 
शावर मंत्र जाल जिन सिरिजा ॥ 
अनामेल आखर अथ न जाएू। 
प्रगट प्रभाव महेश प्रतापू ॥ 
यह बात किसी विद्वान से छिपी नहीं हे कि संस्कृत विद्या 
सव विद्यावों से पुरानी ओर सबकी जननी हे। संसार की सद 
वियायें इसी से निकली हैं | क्योंकि संसार की कोई भाषा इससे 
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अधिक पुरानी सिद्ध नहीं होती। इन सब बातों की कितने 
पाउचात्य विद्यान भी स्वीकार करते हैं। और अब वह समय 
आरहा है कि सभी विद्वान एकमत हो संस्कृत विद्या को सब 
विद्यावों तथा सव भाषावों की जननी मानेंगे । हम इस विषय 
की अवकाश मिलने पर कभी विस्तार से लिखेंगे। अब इस संस्छधत 
साहित्य को अवलोकन करने से यही विदित होता हु 
के, इसके आदि प्रचारके, इसके आदिंउपंदेशक, महादेंव ही हैं । 

२ देखिये ! यह अत्यन्त प्राचीन इछोक क्या कहरहा है- 








हि जृत्यावसाने नटराजराजों, 

हक ननाद्‌ ढ्क्कां नव पजुच वारान | 
उद्धतुकामः सनकादिसिद्धा- 
नेतद्विमश शिवस्त्रजालम ॥ 


इस इल्ोक से यह स्पष्ट विदित होता हे कि व्याकरण सृत्रों के 

भी आदि रचयिता महादेव है हैं। सब से प्रथम महांदेवही व्याकरण 
मृत्रों की शिक्षा दे, संसार में संस्छत विद्या को प्रचकित किया था। 
.. संस्छत विद्या में वेद्ही सबसे प्राचीन पुस्तक है| कहंते हैं 

- के बब से बेद्‌ का प्रचार हुवा तभी से संसार में सेस्खत विद्या 
भी प्रचलित हुईं । उस वेद के भी. आदि . उपदेष्टा महादेव हैं । 
इस के प्रमाण भें निम्नलिखित यजुवेंद के मन्‍्त्रों को पढियेः- 
योदिवानां प्रभवश्वोद्धवश्चव विश्वाधिपों रुठ़ो महर्षिं: हिरण्यगर्म 


जनयामास पूव्र सनो बुद॒ध्या उभया संयुनकतु ॥ यज्णु० श्वेत्ा० 
आठ श मू० ४ड।ी - 
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यो ब्ह्माणं विद्धाति पूर्व यो वे वेदांश्व प्रहिणोति तस्मे 
तंह देवमात्मबुद्धिमकाशं सुमुक्षुत शरणमहं प्रपये। यज्ञु ० श्वेता ० 
अ० (६ मेंग १८ 

अथे-- जो सर्वेज्ञ ( महर्षि: ) विश्व का मालिक रुद्र 
अंर्थात्‌ महादेव देवतों के उत्पत्ति और स्थिति का कारण हैं, 
जिसने ब्रह्मा को उत्पन्न किया | वह महादेव हमकों ( शञभया 
बुद्धया ) आत्मज्ञान में छगांवे ॥ १ ॥ 

जिसने प्रथम बह्मा को उत्पन्न कर बेदों का उपदेश दिया 
( वेदांश्व प्रहिणोति तस्मे ) | जिसने देव॑ने वेदान्तज्ञान वा 
आत्मज्ञान ( आत्मवुद्धिमक्राश ) का उपदेश दिया। उस 
देवदेव महांदेव के शरण में हम मुमुक्ष छोग म्राप्त होते हैं । 

इसके पहले मन्त्र से यह स्पष्ट विदित होता है कि रुद्र ने 
ही ब्रह्मा की उत्पन्न किया | दूसरा मन्त्र इस बात का स्पष्ट 
साक्षी है कि रुद्र ( महेश्वर ) हो ने ब्रह्मा को पहले पहल वेदों 
का ज्ञान दिया इसीसे वेदों ने महादेवजी को सब विद्यावों का 
ईश्वर माना है । देखिये निम्नलिखित वेद्मन्त्र इस वात को 
स्पष्ट रूप म॑ कह रह हः- - 

ईशानः स्वेविद्यानामीश्वरः सर्वभूतानाम । 

ब्रह्माधिपतिवेह्मणोधिपाति त्रह्मा शिवो मे अस्तु सदाशिवोस॥ 
| यज्ञु० में० ९० ॥ 
जो ओंकारस्वरूप श्रेष्ठ ( ब्रह्मा ) सदाशिव सब विद्याों 
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' के रचयिता या मालिक हैं ( इंशानः सवविद्यानाम ), नो मत 
प्राणियों के तथा पतद्चमृता के ( भुनानाम ) इधर हे. जी ब्रह्मा 
के पति तथा बह्वाज्ञानियों के भी उपास्य देव वा पति हैँ ( चह्मय 
 शो$घिपतिः ) वे महादेव हमारे लिये कल्याणकारी हों । 

इस मन्त्र से यह स्पष्ट विदित होता है कि महादेव सवे 
विद्यावों के ईवर और रचयिता हैं । यह संवंथा यथाथे है; क्यों 
- कि सब विद्यायें इसी वेद ओर संस्कृत विद्या से निककी हैं और 
इस वेद तथा सेस्कत के आदि प्रचारक वा गुरु अनेक प्रकार 
के छान बीन से महादेव हो सिद्ध होते हैं। अतः “ महादेव हो 
सर्वज्ञ हैं ” यह निर्विवाद सिद्ध होता है। इसमें कुछ सन्देह 
नहीं । सर्वज्ञ होने के कारण हमने जो महादेव को देवी, सूर्य्य, 
विष्णु से और गणेश से भेछ कहा है वह सिछझ -हो जाता है । 
महादेव की ओछता में कुछ पक्षपात नहीं है| विचारिये, वेदान्त 
का उच्चज्ञान यही उपदेश दे रहा हे । 

ज्यम्वर्क यजामहे सुर्गान्धि पुष्टिवर्धनम, 
उदोरुकमिव वन्धनान्मत्योसुक्षीय माम्रताद । 
यज्ञु० आ० ३ मं० ६० 

यह यज्ञुबँंद का मन्त्र है । इससे भी यह सिछ होता है कि 
महांदिव सब देवों में भ्रेष्ठ हं-क्योंकि उपरोक्त वेद के मन्त्र में 
महांदेव को “ ज्यम्बक ” कहा है। “ त्रयाणां विष्णु झूय्ये 
गणेशानामम्वक॑ पित्त ज्यम्बक ” जो विष्णु, सब्ये और गणेश 


$ 


१०४ वेदान्तसिद्धान्त । 
इन तीनों इंश्वरों का पिता है उप्ते ज्यम्बक कहते हैं | “ अम्बा ” 
माता को कहंते हैं यह सभी - जानते हैं | यदि “ अम्बा ” शब्द 
में से स्मीलिंग प्रत्यय “ टापू ” निकाल दिया जाय तो “ अम्ब ” 
शब्द ॒पिद्ध होगा | अम्बा मानी माता तो अम्ब शब्द का अथे 
पिता होगा | इसी में “ क ” प्रत्यय छूगाने से स्वार्थ में अम्बक 
का अर्थ भी पिताही होगा | अतः न््यम्बक का उपरोक्त अथे | 
निर्विवाद सिंड होता है। 

प्र०-महांदेव जबकी तीनहीं इश्वर्रों के पिता हैं तो ओरों 
का पिता कोन है ! 

उ०-और कोई हई नहीं । इन पांचे। इंश्वरों में एक महा- 
देव ही हैं जो सवके पिता हैं | वाकी “देवी ” से महादेव 
की स्त्री मानी जाती हैं, उनके पिता महांदेव कहछा नहीं सकते | 
अतः विष्णु, सू्य और गणेश इन्हीं तीनों के पिता शिव जी 
हैं, ओर इन तीनों के पिता होने से महादेव सबके पिता हैं ओर 
सबसे अ्रष्ठ हैं) देखिये आकाश “भी.जो महांदेव का तत्व है वह 
सब का पिता है । | ु 

इसा मसीह महादेव हो को बारम्वार पिता कहे हैं | क्योंकि 
इसा मसीह ने कई एक स्थर्ों पर कहा है “ हमारा पिता जो 
आकाश पर है ”--इसका मतहूब यह है कि हम .उस पिता को: 
बुलाते हैं मिस का - सम्बन्ध 'आकाश के साथ हैं, नो आकाश , 
रूप है, जो. आकाश का स्वामी है। आकाश का स्वामी कोन है, 
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आकाश का किस इंश्वर के साथ सम्बन्ध है इसकी हमने पहछे ममाण 
के साथ सिद्ध कर दिया है।इसी मकार पिता शब्द भी किसके लिये 
आवेगा सिद हो -चुका । इस म्कार विचारने पर बिंदित होता 
है कि महादेव ही की इसा मसीह ने पिता कहा है। दूसरे को नहीं। 
प्र०-इसा मस्तीह ने महादेव की आसमान पर क्यों कहा 
क्या वे ओर जगहों पर नहीं हैं ! 
उ०-उस्का मतरूव यह नहीं है कि वे और जगहें। पर 
नहीं हैं-वे आसमान हो पर हैं, वे आसमान पर सवार हैं- 
अथीत वे आसमान को वहद्ञ में किये हैं । ( आसमान ) सब 
जगृह पर और सब में है इंते हम प्रथम खण्ड के तेरह॑व अध्याय 
में सिद्ध कर चुके हैं उसे वहां पर देख लीजिये | अतएव, 
आकाश से सम्बन्ध रखेनवाछल, उसको वक्ष में करनेवाला, 
' आसमानपर का पिता, सब में ओर सब जगह पर हे। ऐसा कोई 
स्थान नहीं जहां पर कि वह नहीं है । 
इसी से पभायः छोग इश्वरोपासना करते समय आकाश की 
ओर, ऊपर को, दूाष्टि करते हैं।क्योंकि नीचे की अपेक्षा ऊपर की 
ओर मनुष्यों को ( मायावश ) आकाश विशेष रूप में दीखता 
. है। अतः आकाशस्थ ईश्वरीय आकषेण-शाक्ते उपासकों की 
भावना के अनुसार उनकी दृष्टि को ऊपर की ओर वि्शिष पकार 
से खींचती हैं और उपास्तक भक्त ऊपर को देखता -हैं। यह सब 
गुप्त भेद है |: जिसे ऋषियों ओर “महात्मावों ने .विश्योष् 


१०८६ , वेंदान्तासिद्धान्त । 
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प्रकार से जाना हैं| वही उच्चज्ञान आज आपकलोगें के ढिये 
अकाशित किया गया है इन सब बातें से महादेव ही परमेश्वर 
पिछ होते है। इन्हीं की उपासना पूवकाल में विशेष कर प्रचलित 
था | इसी से प्राचोनकाल के शिव्वलय अधिक पाए जाते है। 
ठाकुरहारे तों विशेष कर तीन सौ वर्ष से इधर के हैं | ठाकुर 
दारों से अधिक पुराने बोड मत के मन्द्रि हैं । ओर शिवालय 
यहीं नहीं, किन्तु वे, ओर २ देशों के भी पुरने खँडहरों में पाये 
जाते हैं। मछे में एक शिवा्िंग वत्तेमान है जिसे मुसलमान कोग 
जन्नत का पत्थर कह कर चूम॑ते हैं । 

शिवजी की मलूयकत्तों हरेंक पुराणों ने माना हें। क्‍यों ? 
देखिए, आप के मकान पर सुफेदी, जो चाहे, वह कर सकता है ; 
जो चाहे आपके मकान की रक्षा, मरम्मत और पालनादि कर 


[00५३ कहन- ह 


सकता है | पर गिराने का, वा बेचने का, किसी को अधिकार 
* नहीं; अथीत्‌ नाश का अधिकार स्वामी हो को हैं । प्र्यकत्ताः 
होने से महादेव हो सबके स्वामी सिद्ध होते हैं | क्योंकि नाश 
माल्कि ही कर सकता है | अतः महांदेव की परंमेश्वरता ' 
और महानता हर प्रकार से सिछ है। परमेश्वर, महेशवर और 
परमात्मा महांदेव ही के नाम हैँ। यही वेदान्तियों के उपास्य ' देव 
। अतः इस अध्याय को समाप्त करने के प्रथम प्रेम से कहिये- 
3 शिवः 3४ शिवः ३४ शिव 


इति ओझी शिवकमारशास्त्रि छुते वेदान्तसिद्धान्ते शिवस्य अष्टत्वोप- 
परादनननाम एकोनर्विश्योध्यांयः। 
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वासदेद महादेव की अछता | 
'मा्गं दो हैं एक प्रवृत्ति मार्ग दूसरा निवृत्ति मांगे, एक 
भोग मार्ग दूसरा योग मार्ग, एक प्रेय मार्ग दूसरा ओय मागें, एक 
परतंन्त्र -मार्ग दूसरा स्व॒तन्त्र मार्ग, एक दक्षिण मागे, दूसरा वाम 
मार्ग | भव्बाति-मार्ग, भेय मागे और परतन्त्रादि सा्ग दक्षिण मागे के 
वोधक हैं, और निवृत्ति, योग, अय ओर स्वतन्त्रादि मार्ग वाम मार्ग 
से मतरूव रखते हैं | इस उत्तम वाम मार्ग के. देवता, स्वामी, उपदेशक 
वा गुरु महांदेव हैं, अतः महादेव का नाम वेदों में वा्मदेव कहा है ।' 
दक्षिण भुना की ओर दक्षिण और वाम भुना की ओर 
उत्तर दिशा है। द्षिण-मार्ग, मोग-मार्मे होने से,-दल्लिण ओर 
नरक ओर यमराज का स्थान माना जाता है | तद्दत्‌ वाम॑-मार्ग 
- अ्रेयमार्ग होने के कारण वामदिशा ( उत्तरदिशा ) की ओर महा- 
देव, केलाश ओर स्व का स्थान माना गया है । इसी से कोई भी 
शुमकम आर्य्य लोग दक्षिण ओर मुख करके नहीं करते । 





उपरोक्त चित्रानुसार एथ्वी खड़ी आकाश में घ्रूम रही है। 


१०८ बेदान्तसिद्धान्त । 
प्रथ्वी के चारो ओर से इसका ऊपरी विभाग ऊत्तर की ओर हे 
आर निम्न भाग दक्षिण को । इसी से दाक्षिण मार्ग मनुष्य को नीचे 
हे जाने वाछा ओर नरक्क में डालने वाला है | वद्दत उत्तर मांगे 
जिसे वाममागे कहंते हैं मनुप्य के उन्नति का साधन ओर मोक्ष 
का मार्ग है । यहा कारण है कि निससे आर्य्य छोगों ने महांदिव 
का निवास स्थान उत्तर की ओर माना है ॥ 

अब इसमे जो विशेष वक्तव्य हैँ सो सुनिये-ऊपर के चित्र की 
देखने से यह माछृम होता हैं कि छथ्वी का ऊपरी विमाग ठीक 
सीधा नहीं है, किन्तु इशान कोण की ओर कुछ झुका हुआ है। 
इसी से इस कोण का नाम “इंशान कोण ” हुआ क्योंके इंशान 
नाम महाँद्‌व का है | 

महादेव का स्थान उत्तर को इसल्यि माना गया हैं कि 
इसका उत्तरी धरुब ( 27००७ 2०० ) ऊपर की ओर है । इसीसे 
नकुशे में उत्तर की दिशा ऊपर की ओर आओर दक्षिण 
दिशा नीचे की मानी जाती है । पिछले अच्यायों में महादेव 
का सम्बन्ध आकाश के साथ पबल प्रमाणों से सिद्ध हो चुका है। - 
आर आकाश का स्थान भी ऊपर को माना जाता है| अतः महांदिव 
का निवासस्थान भी ऊपर की ओर है।कारण कि ऊपर या उत्तर' 
दोनों एकही शब्द हैं | उत्तर का अर्थ ऊपर है। उत्तर की दिशा 
से सिद्ध होता हैं। इसीसे, माचीन कार से जो छोग यह मानते 
आंत हैं कि “ महादेव उत्तर दिशा के स्वामी हैं वा उत्तर विशा. 
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के देवता हैं ” वह सयक्ति विदित होता है । इस में रज्च्रक मात्र 
भी सन्दह नहां | 

इस उत्तर की दिशा को(जो दक्षिण दिशा के विपरीत माना 
जाता है ) हम वाम दिशा भी कह सकते हैं। यहां वाम और 
उत्तर का एकी अथे है। बाममागे वा उत्तर मार्ग परमेश्वर का 
मार्ग है। इसी से जब सूर्य्य उत्तरायण होते हैँ वा वाम दिशा को 
अति हैं तभी महात्मा लोग अपने शरीर को छोड़ना शुभ समझते 
हैं| जिम्त काल में सूय्य उत्तरायण होता है वा मिस्र समय स॒स्ये 
वाम दिशा को प्राप्त होता है वह समय शास्त्रों में मोक्षदायी माना 


गया है | 

“सब में आकर्पण शक्ति है वह नब्र उत्तर की ओर होता 
हैं तो योगी अनायास ही महेश्वर के स्थान को पाप्त होते हैं | 
क्योंकि महादेव, का स्थान उत्तर की ओर सिछ हो गया हे। 
उत्तरायण काल में सूर्य्य सर्वदा ईशानकेण से निकलता है । उस 
समय. सूस्ये ठोक उत्तरो धुत के ऊपर रहता है। इसी से उत्तरी 
ध्रुव में छः महीने का दिन और छः महीने की रात होती है । वहां का 
उत्तरायण दिन और दृक्षिणायन रात्रि है । योगी को मरने के 
बाद इसी मार्ग से जाना होता है। अतः द्निर्में जाना अच्छा माना 
गया है । इसमें कइ एक .शंकायें हो सकती हैं परन्तु विस्तारभय 
'मे अबी यहां नहीं लिख सकते | अवकाश मिलने पर इसके 
लिये एक स्वतन्त्र लेख होगा। परन्तु विचारवानों के लिये इतना 
भी बहुत है। " 


: ३१० चेदान्तासिद्धान् 
प्र ०-क्या शिवोपासाना वा वाममागेमें मद्य मांत और मछली 
का खाना धर्म छिखा है ! यदि नहीं तो यह किसका कथन हैं 
ल्छा०। 
गोणांसं भक्षयेन्नित्य पिंचेदमरवारुणीस । 
ऋलीन तमहं मन्ये, इतरे कुलघातका: ॥ १ ॥ 
दोहा । 
जो नर मछरी खातु हैं, मृड़ा पाछि सहीत । 
बैंकुंठे जातु हैं, नाती पूत सहीत ॥ २॥ 
छोक । 
मद्य मांसञच मीनज्च मुद्रा मेथुनमेदच । 
एते पश्चमकाराः स्युर्मेक्षदा हि झुंगे युगे ॥ ३॥ 
3०-शिवोपासक वा वाममार्गी मद्य, मांस वा मछली नहीं 
खाते | नो छोग कहंते हैँ कि वेदान्ती पाप पृण्य को नहीं डरते दे 
चड़ी भूल में हैं | श्रायः छोगों से कहते सुना गया है कि अजी ! 
यदि मछली ओर मांस खाना हो तो शिव का मंत्र लेलो | उनसे 
पंछना चाहिये कि शिवापासना में यह अधम करना कहां लिखा 
है। वे कहते हैं कि वेदान्ती, शिव ओर बाममार्गी एक ही होते 
हैं। इनमें सन कुछ खाया पीया जाता है । परन्तु इसमें 
कहनेवालों की भूल है | वाममार्ग, वेदान्तमार्ग वा शिव- 
मार्ग अधममार्ग नहीं हैं । किन्तु यह योगिराज महांदेव को 
चढाया हुवा है। यह योगमार्ग है | उपर कहे हुवे छोक योग 
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से सम्बन्ध रखंते हैं। आपने ऊपर जो गोमांस भक्षण के विपय 
में भमाण दिया हैं। उस “ गोमांस " का अथ दूसरा हे। 
देखिये उसी शोक के आंगे का 'छीक यह है । 


 गोशव्देनादिता जिह्ना तत्मवेशों हि तालानि ॥ 
गोमांसभक्षर्ण तत्तु महापातकनाइनम ॥ २ ॥ 
जिह्नापिंवशसभृतवह्विनोत्पादितः खल॒ ॥ 
चंद्रात्सत्राति यः सारः स स्थादमरवारुणी ॥ २ ॥ 


9७. ने 


यह खेचरी मुद्रा के भकरण का 'छोक है | यहां “गो ” 
झाब्द से मतलब जिद्दा से है | “ इसका ताहु में प्रवेश करना ” 
गोमांस भक्षण कहलाता है जो पातकों का नाश करनेवाला हे। 
ऐसा करने से एक प्रकार का जल ऊपर से चूता है | इसी जल 
को योगी लोग अमरवारुणी कहंते हैं | अस्तु, दो तो आप समझ 
गये एक मद्य, दुसरा मांस । अब मीन अर्थात मछली के विषय 
में कहते हैं उसे भी सुन लनिये | दूसरे दोहे में नो मछली के 
विषय में कहा हें उससे यह न समझिये कि मछली के खानेवाले 


स्वगे जायेंगे ; किन्तु उसी दोहे के अनुसार मछली के खानिवाक्े 


| ३०] ०० 


नरक में मिरेंगे। क्योंकि-उस दोहे में कहा है कि जो “ मूडा 


8 बट ७. हम 


पाछे सहांन ” बिना काटे कूद समूर्चा मछछा निगल जात है वहा 


चैकुंठ जायेंगे ; अन्य नहीं । परन्तु जितंने' मछकी के खानेवाए 
सभी काट कूट कर खाते हैं । अतः ये समी नरक में गिरेंगे ॥ 


४ ० 


अब भदन यह हो सकता हैं कि समूची मछली, कोई केसे 


हल 
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निगलेगा ?. तो इसका उत्तर यह हैं. कि यह योगियों की मछकी 
निस्के खाने से वैकुंठ होता हे दूसरी है | योगी छोग हृदय को 
पोखरा माने हैं । उसमें पोखरे की भांति एक कमर भी हें। 
इसी पोखेरे में एक मछली विचरती है शिसकी “ श्वासवायु ! 
कहते हैं| इस “ श्वासवायु के दो भेद हैं | “एक प्राण” दूसरा 
& अपान ”। प्राण उसका मुँंड है और अपान पोंछ | प्राण का 
स्थान वाहर नाक के नीचे १२ अंगुल पर और अपान का भीतर 
पेट की ओर है। अब इसका साधन यह है कि यह श्वाप्त न 
भीतर पेट की ओर जान पांवे न बाहर, किन्तु दोनों तरफ प्ले 
उठाकर ऊपर ब्रह्मरन्त्र में छेजावे तो इम मछली का मुँड पुच्छ 
सहित निगलना सिद्ध हो जाय। यही वेकुठ का साधन आर वेकुंठ 
( मोक्ष ) का देंने वाला है। 

प्र ० --पर योगी नाती पूत सहदीत केसे तर जायगा 

3०-जीवात्मा का पुत्र चित्त ओर चित्त का वेटा मन हैं | 
फिर इसके अनेक लड़के ओर रूड़कियाँ हैं। निस्नसे अनेक प्रकार 
की वृत्तियां, विचार और इन्द्रियां उत्पन्न हुई हैं। उपरोक्त साधन 
करने पर ये सब्र वहीं बह्मरन्ध रूपी वेकुंठ में लीन हो जांति हैं । 
इस नाती पूत से सांसारिक नाती पूत से कुछ सम्बन्ध नहीं । 

नाक के जो दोनों छिद्ग हैं उनका मान इंडा ओर पिड्छा 
हैं। इसकी योगी छोंग नदी मानते हैं इस में विचरनवाढी एक 


९७ 


मछकी है जिसे श्वास कहते हैं । 
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इडा हि पिंगला झू्याता वाराणसीतिहोाच्येत । 
वाराणसी तयोम॑ध्ये विश्वनाथोड्च भाषितः ॥ 
इटाहि भगवती गंगा रपिंगला यमुना नदी ॥ (शिवसहिता) 
अरथ-इईंडा और पिड्ूला जो नाड़ी है उसी को बरुणा और 
'अती नदी कहते हैं | इन दोनों का जहां पर मेल हुवा है उसी 
को बाराणसी ( बनारस ) कहते हैं यहीं पर विश्वनाथ का दर्शन 
होता है ॥ १ ॥ दूसरे श्छोंक में इंडा को गंगा ओर पिंगला को 
यमुना नदी कहा हैं ॥ ९ ॥ इन सब इलोकों से विदित होंता 
है कि योगी छोग इन्हीं नाड़ियों फो नदी और दवास को 
मछली मान हैं । 
अब तीसरे इल्ेक का अर्थ सुनियि जिसमें मद्य, मांस, मौन, 
मुद्रा ओः मैथुन इन पञ्च मकारों को मोक्षदायी कहा | निह्मा को 
ताछु बिबर में प्रवेश करने को मांस भक्षण कहते हैं ऐसा करने 
पर ताहु से गिरते हुंव मद्य का पान होता है । जब तालु के 
ऊपर मिहा चढ जाती है तो श्वास भी रुक जाता है । इसी को 
मौन मक्षण कहेंगे | इस प्रकार जब निह्मा ऊपर को जाकर श्वास 
का- रोकती हैँ उमर समय के साधन को % खेचरी “ मुद्रा ” कहेते 





# इस्त समय खचरी मुद्रा करने की कोई आवद्यकता नहीं इस 
वियय के अच्छे गुरुसव जगह नहीं मिल सकते हैं. । योग विषय में 
चित्तद्त्ति का रोंकना ही सबसे अधिक कल्याणकारी और खुगम' 
है। इस समय खेचरी इत्यादि के लिये प्रयत्न नहीं करना चादिये |: 


+ 
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हैं | फिर मुद्रा छगने पर जीवात्मा वो परमात्मा का मेल हो 
जाता है इससे योगी छोग इस अवस्था को मैथुन कहंते हैं। इस 
प्रकार से योगी, वेदान्ती, शेव वा वाममार्गी इन पञ्च मकारों को 
मोक्षदायी मानते हैं। 
5 कु बिक] ०. रः स्ड 
तात्पथ्य कहने का यह है कि यह वाममाग योगमागे हैँ | 

इसका अर्थ न समझकर छोग इसे अष्टमाग समझा करते हैं । 
परन्तु यही एक मागे है निससें मोक्ष मिक्त सकता है। इम बाम 
मार्ग ओर वेडान्तमार्ग में कुछ भेद नहीं । इसीसे व्यासजी ने. 
अपने वेदान्तशास्त्र का नाम उत्तर मीमांसा रक्खा क्योंकि उत्तर 
हर रू जल श+ रू 
आर बाम का एकही अथ हैं| इस बाम मागे वा वेदान्त मांगे 
के भी आदि गुरु महादेव हो हैं | इसी से वेद भें भी महादेव को 
बामदेव कह कर सब देवतों से अछ कहा है । दोखेये यह 
निम्नलिखित यजुर्वेद का मंत्र क्या कह रहा है | 





वामदेवाय नमो ज्येप्ठा नमः अदछ्लाय नमो रुद्राय नमः । 
ऊफालाय नमः कलविकरणाय नमो वलातैेकरणायनमो 


वेद कहता है कि ज्येष्ठ, अ्रष्ठ रुद्र स्वरूप वामदेव को 
नमस्कार है । इस मन्त्र में “ रुद्र ” शब्द आया है। रुद्र नाम 
महांदेव का हम सिद्ध कर चुके हैं। अतः यह बात सिद्ध होगईं।के वद्‌ ने 
महांदेव को वार्मेद्‌व मानाहै । और इन्हीं बामंदे्‌व को सबसे ज्येष्ठ और 
आछ कहा है | अतः महादेव को जो इस पुस्तक में सर्वश्रेष्ठ कहा 
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गया है वह वेदानुकूल है । वेद ओर वेदान्तानुसार महादेव हो का 
नाम परमेश्वर हे ओर यही परमेग्वर सबके उपास्य देव हैं । 
डति श्रीशिवकुमारशार्त्रि झंते वेदान्तसिद्धान्तिविशतितमो5ष्याय$ | _ 
अत ५<5०७०.७2/४०2--+ 
उपास्य देव- एक परमेश्वर है । 

प्र०-क्या वेदान्ती लोग पांचो ईश्वरों की उपासना करतेह? 
3०-नहीं, वेदान्ती लोग केवल परमेश्वर ही की उपासना 

करते हैं। और बाकी चारो इंवरों को परमेश्वर के अन्तर्गत 
मानते हैं--मेंसे एक महान तत्व आकाश के अन्तगत शेष चारो 
तेत्व हें । शिव की उपासना से ओर चारों की भी उपासना हो 
जाती है। इसीसे शिवोपासक पश्चदेवोपासक कहलाते हैँ । परन्तु 
दूसरे किसी एक इंश्वर की उपासना से पांचों ईश्वरों की उपासना 
नहीं कही जा सकती जेसे गंगा के सहायक नदियों के पानी पीने 
से गेगा का पीना नहीं कहा जा सकता, लेकिन निसने गंगानरू 
पान किया है वह सहायक नदियों का भी जल पी चुका यह निर्वि- 
वाद है | अतएव जो पश्नंदेवापासक होना चाहत हैं उन्हें शिवो- 
. पासक ही होना चाहिये, और शिवालयों में महोंदेव की मूर्ति 
बीच में स्थापन करके ओर चारो इंग्रों को उनके चारो 
ओर कोण-पर निकट हो स्थापन करना चाहिय 4 क्‍योंकि 
बेदान्तियों का किसी इंश्वर के साथ दवेष -नहीं है. | कारणं कि 
जितने इंश्वर हैं सब शिव से उत्पन्न हुवे शिव हो के अदा हैं 


११५६ वेदान्तसिद्धान्त । 
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फ्रकपा 





और अत को उन्हीं में छीन होते है । अतः और चारो ईशवरों 
की उपासना भी शिवोपासना हैं। परन्तु वेदान्ती मुख्य उपासक 
शिव के ही होते हैं । 


कहने का तात्पय्य॑ यह है कि वेदान्तियों के मुख्य उपास्य 
देव महादेव हैं इन्हीं का नाम परमेश्वर हैं। इन्हीं परमइत्रर की 
उपासना, और मतवालें भी, किसी न क्रिसी रूप में करते है। 
कुरान में भी इसी परमेश्वर को आसमान पर बतढाया है तथा 
इज्जील में भी कहा है कि “ऐ हमारा वाप ओ आसमान परहै”| 
इससे यह विदित है कि ये ढोंग भी उसी परमेश्वर की उपाप्तना 
करते हैं जो आकाश के साथ सम्बन्ध रखता है । और आकाश के 
साथ हम महादेव का सम्बन्ध सिद्ध कर चुके। अतः संसार के सब _ 
छोग करीब २ महांदेव हो के उपासक हैं । उपरोक्त कुरान और 
इज्जील के वचन से यह भी .सिद् होता है कि उस परमेश्वर का 
सम्बन्ध आकाश के साथ है जैसा कि हम पहले सिछ कर चुके हैं। 

आस्येसमाजी लोग ईइवर को निराकारक हके उसकी उपासना 
करते हैं। संसार में निराकार सर्वव्यापक आकाश ही है, अतः ये भी 
किसी न किसी रूप में हमारे कहे हुंवे परमेश्वर केही उपासक हैं। 

आजकल्ह के बहुत से पछांटिष्ट छोंग ( साइन्स के 
जोनेने वांढे ) सूक्ष्म ईश्वर ( इथरन ) को हो इंश्वर मानते हैं । 
वे कहते हैं कि इससे परे कोई इईइवर नहीं। यह सूक्ष्म इथर 
आकाश है। आकाश के. साथ हम महादेव का. सम्बन्ध सिर 


नीयत न 


' द्वितीय खण्ड । ११७ 
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'कर चुके हैं | सम्बन्ध क्‍या महादेव आकाशस्व॒रूप ही हैं । 
अतः ये इथरोपासक भी महादेव के हो उपासक हैं | कहां 
तक कहें सब छोग किसी न किसी रूप में उसी परमेड्वर के 
उपासक हैं जिसको वेदान्ती छोग शिव, महांदेव, रुद्र वा वाम- 
देव कहते हैं। अतः वेदान्तानुसार शिवही एक परम उपास्य देव है। 
डति श्री शिवकुमारश्ञास्त्रि रूते वेदान्तसिद्धान्तेएकर्विशतितमोडध्याय:। 
बाज जे... 
छदिव के उपासना की विधि । 
इस वेदान्त मत के निम्न कक्षा के छोग शिवालयों में 
जाकर शिव केन्मूर्ति की पूजां और उपासना कर सकते हैं। 
इससे चित्त शुद्ध होकर ज्ञान का प्रकाश होगा । परन्तु वेदान्तियों 
के छिये शिव की मुख्य उपासना यह हैं कि “ शिव को अपने 
से एथक न समझे, ” किन्तु अपने आत्मा को शिव से अभिन्न 
समझे । 
इस जीवात्मा को “ शिवकुमार ” कहंते हैं | क्योंकि यह 
जीव उन्हीं से उत्पन्न हुवा उर्हों का “ कुमार; ” अर्थात पुत्र 
है। इसी से बहुत से महात्मा जीवात्मा को शिव का पुत्र माने 
हैं। इसामधी जो इसाई मत के चलढांने वाले एक महात्मा हो गये हैं 
उन्हों ने भी अपने को उस परम पिता का पुत्र माना है जो आसमान 
*# आजंकद्द के प्रचलित मूर्तिपूजा में कई एक दोष हैं। 
, इसको किस प्रकार करना चादिये सो कभी लिखेंगे । 


श्श्दध बेदान्तसिद्धान्त । 
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पर है । आसमान कहते हैँ आकाश को ; आकाश का सम्बन्ध 
हम शिव के साथ सम्रमाण प़िद्ध कर चुके | अतः इंसामसी , 
के परम पिता शिवही हँ। पर केवल इंसा हो नहीं किन्तु 
जितने जीवात्मा हैं सब उप्तीपर परमेद्वर कें पुत्र हैं। 

आप जानते,हैं कि मनुष्य का पृत्र मनुष्य ही होता है 
दूधरा नहीं हो सकता | उत्ी प्रकार शित्र का पुत्र शिव ही है 
दूसरा नहीं | शिवही अपने स्वरूप की भुख्वा कर जीव पद को 
प्राप्त होता है। अतः यह जीव भी शिव हे दूसरा नहीं । 

प्र०«-क्या शिव में भी भ्रम होता है ? 

उ०-नहीं, शिव में श्रम नहीं होता । किन्तु वह करपना 
करके कई स्वरूपों की धारण: करता है निम्त रूप में वह अ्रम 
वा अज्ञान को धारण करता है उसका नाम शिव नहीं रह जाता 
उप्तका नाम जीव पड़ता है| परन्तु यह भेद काल्पनिक है वास्तविक 
नहीं | अतः यह जीव भी वास्तव में शिवही है; अन्य नहीं | वास्तव 
में एकही आत्मा सबमें व्यापक है | भेद कस्पित है |“ यह जीव 
है, यह ईश्वर है ओर यह ब्रह्म है ”” यह सब भेद कल्पना मात्र 
है। अतः अपने अत्मा की शिवरूप समझना ही शिव की. उपा- 
सना है। क्योंकि “ उपाप्तना ” कहते हैं “ उसके निकट बेठने” 
को अतः आप बारम्बार विचारियें ममन कीजिये कि हम “ शिव 
हैं, ” * शिव हैं, ” “ शिव हैं ”। जितना ही आप इसकी मनन 
कीमियेगा, उतनाहो अज्ञानकल्पित बन्धन कठता जायगा । 


ह. 


: द्वितीय खण्ड । १५९ 
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- और आख़िर को आप अज्ञानबन्धन से छूट कर शिवरूप हो 
नाइयेगा । अत३ शिवोडहम, शिवोडहम्‌ ऐसा चिन्तन करना हो 
वद्ान्त-सिद्धान्त के अनुसार सबसे वढ़कर शिव की उपासना है । 

इस उपासना से आत्मबलर बढ़ेगा, अज्ञान का परदा सामने 
से हट जायगा वेदान्त-प्रिडान्त का हृदय में प्रकाश होगा। में शिव हूँ, 
में शिव हूँ, ” इसका वारम्वार विचार करने से सोरे दुख कट 
जायँगे भय का पता नहीं छूंगेगा,हुदय की दुर्बछता मिट जायगी। 
उसी समय एक नत्रीन जीवन ओर एक नवीन वारता आ जायगी। 
ओर “ नया जीवन और नवीन दाक्ति का उत्पन्न होना” 
इस उपासना का फलू है। इसी उपासना के बहू से हम जीवन 
मुक्त हो सकते हैं। यह जान कर, अज्ञानता दूर कर, एक 
बार बिचार कीमिये कि वह परमेश्वर शिव हमी हैं, वह परमात्मा 
हमी हैं, वह महांदेव हमी हैं, फिर ढइय देखिये केसा आनन्द 
आता है| परन्तु हृदय से कहिये, श्रद्धा से कहिये, विश्वास के 
साथ कहिये और तमाशा देखिये ॥ 


इति श्रीशिवकुमार शास्त्रिरृते वेदान्तसिदान्तें 
हाविशतितमोड्ध्यायः - 


न-+०४ ०६००० 
गणेझछा । 


अब तक हमने चार इंश्वरों का वणन किया है । और 


१२० वेदान्तसिद्धान्त । 
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उनका सम्बन्ध एथ्वी, अग्नि, जल ओर आकाश के साथ प्रवक् 
युक्ति प्रमाणों से सिद्ध कर दिया है । जिसमें अब कुछ भी मन्देह 
नहीं हो सकता | तो जब की इन चारों ईश्वर्रो का सम्बन्ध एथ्वी, 
अग्नि, जल और आकाशज्ञ के साथ है तो गणेश का सम्बन्ध 
वायु के साथ सिद्ध होता क्योंकि अब पांच तत्वों में से यही एक 
तत्व बचा हें | तद्दत पांच इश्वरें में से यही एक गणेश इंश्वर 
वंचे हैं| अतएव गणेश वायु तत्व के स्वामी हैं यह सिद्ध हुआ 
क्योंकि और बाकी तत्वों के स्वामी दूसरे ईश्वर प्ि् हो चुके हैं। 
जिस में कुछ भी भूल नहीं है | ु 

गणेश का वायु के स्वामी होते में एक और प्रमाण है। वह यह 
'है कि महादेव आकाश के स्वामी हैं वा महादेव का आकाश के 
साथ सम्बन्ध हैं इसकी हम सिर कर चुके हैं । वायु 
आकाश से उत्पन्न होता है। अतः वायु का गणेश से सम्बन्ध 
है | इसीलिये गणेश के महांदेव का पुत्र माना गया है । पुराणों 
में हनुमानजी की भी महांदिव का पुत्र मानेते हैं | इसीलिये हनुमान 
जी का भी सम्बन्ध विशेष करके वायु के हा साथ हे । हनुमान 
जी वायु के अश थे। इतना है नहीं हनुमानजी वायु की अपने 
आधीन में किये ये | क्‍योंकि वे वायु में इतने वेग से उड़ 
सकते थे कि थोड़ी देर में रुका से धवरागिरि पर चंले गये और 
उसे लेकर फिर वहां से चले आंये। उनका वेग वायु के समान था | 
रामायण में भी कंहा है | 





द्वितीय खण्ड । श्२१ 
पवनतनय-वर पवन समाना । 
का चुप साधि रह्य बलवाना ॥ 








गोरीपुत्न । 
गणेशजी गोरीपुत्र अथात देवी के पुत्र कहछांते हैं। इस से 
भी यह सिद्ध होता है कि गणेश का वायु के साथ सम्बन्ध है । 
क्योंकि स्थूछ वायु जो हमारी एथ्वी के चारो ओर है वह एथ्वी 
से उत्पन्न होता है |यहां पर उस सूक्ष्म वायु से म्योजन नहीं 
है जो आकाश से उत्पन्न होता है | आप यदि रेलगाड़ी पर 
व्ढ़े होंगे तो यह देखे होंगे कि जब गाड़ी ज्ञोर से चढने 
छगती है तो गाड़ी के दोनों ओर एक प्रकार का स्थूलू वायु 
उत्पन्न होजाता है। उसका वेग गाड़ी के दोनों ओर लगभग दो 
गज के होता है । वह स्थूल वायु आंधी के समान चलता हे। 
इसलिये यह स्थूल वायु रेल से उत्पन्न हुआ कहा जायगा | उस्ती 
प्रकार एथ्वी के वेग से उसके चारा ओर एक प्रकार का स्थूलछ 
वायु उत्पन्न हों जाता है । और वह छथ्वी के चारों ओर कई सौ 
मीछ तक फेला रहता है । पाश्वात्य वेज्ञानिकं इस स्थुल वायु के 
आंगे वायु को नहीं मानते । परन्तु यह उनकी भूछ है । इसके 
आगे भी वायु है । परन्तु ऐसा स्थूछ वायु नहीं होता जिसमें रह 
कर हम छोंग अपना जीवन धारण करते हैं। किन्तु वह ऐसा 
'सूक्ष्म होता है कि वहां जाकर साधारण मनुष्य कभी नहीं जी सकता, 





१५२ ब्रेदान्तापैद्धान्त । 
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ओर न वहां पर उस सूक्ष्म वायु का अनुभव हा कर सकता है | 
परन्तु यदि इसके के आंगे वह सूक्ष्म वायु मी न होता ता कब ' 
सम्भव था कि आगे के योगीन्द्र ओर विमानारूढ छोग एक 
छोक से दूसरे छोक जाते | आन उस प्रकार का विमान भारत 
वर्ष में नहीं हे परन्तु इसको असत्य नहीं मीनना चाहिये क्योंकि 
एक प्रकार का विमान इस समय भी वन चुका है | जब तक नहीं 
वना था तव तक इसके भी बहुत से छोग असत्य मानते थे | 

तात्पय्य कहने का यह है कि यह स्थूछ वायु जिसमें कि 
हमझछोग जीवन धारण करते हैं एथ्वीके वेगसे उत्पन्न होता है, और एथ्वी 
का सम्बन्ध देवी वा गोरी के साथ है। इसी से गणेश देवीपुच्र 
वा गोरीपुत्र कहलाते हैं | क्योंकि गणेश का सम्बन्ध वायू 
के साथ है | 

बिनायक । | ल्‍ 

विनायक इस शब्द में वि उपसगे मानी विशेष के हैं ओर 
नायक स्वामी को कहते हैं। जो विशेष स्त्रामी है उसके विनायक: 
कहते हैं | संसार में विशेष कर कर के सबका स्व्रामी वायु है 
यदि वायु न हो तो संसार का कोई पदांर्थ नहीं रह सकता।: 
संसार भर का प्राणवा जीवन वायु है | वायु काही नाम प्राण, वो 
जीवन है । प्राण स्वयं वायु रूप है | इस शरीर का भी स्वामी 
म्राण ही है। इसीके रहने से संसार चलता फिरता और सब कास्से 
करता है | इसके निकल जाने से सबइन्द्रिययुक्त: शरीर मृतकः 





द्वितीय खण्ड । १२३ 
हो जाता हे । झन्द्रियां सच रहती हैं परन्तु विना भाण के शरीर 
कुछ नहीं कर सकता | इसी लिए प्राण शरीर का विशेष स्वामी हे 
ओर उसंस सम्बन्ध गणेश से है | इसीसे गणेश विनायक 
कहलोते हैं | इस विनायक नाम से तथा उपरोक्त कई एक प्रमाणों 
से यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि गंणेश वायु के स्वामी हैँ । इनका 
सम्बन्ध वायु के साथ है | गशेण का वर्णन बीच में छूट गया 
था वह भी यहां पर कह दिया गया । 

इति श्री शिवकुमारशास्त्रिकृते वेदान्तसिद्धान्ते 
त्रयोदिशतितमो5ध्याय: 
इंश्वरों का शरीर । 
प्र०-विराट शरीर के भीतर, इन ईम्वर्रों का कोई छोटा 
शरीर होता है वा नहीं ! 

/ उ०-विराट शरीर के सिव्राय छोय शरीर भी होता हैं । 
प्र०-क्या ईश्वर का शरीर मनुष्य का सा होता है ? 
उ०-हां, इंश्वर का शरीर मनुष्य का सा होता है | 

प्र०-आप मनुष्य हैं इसल्यि इंश्वर को मनुष्य का 
सा मानते हैं | यदि बेलों से पूँछा माय तो वे ईश्वर को बेल समान 
ओर चिड़ियों से पूँछा जाय तो वे ईश्वर के चिड़ियों के समान 
चतलावेंगी | अत३ किसकी वात मानी जाय ! अतः यह पक्ष, आप 
का ठीक नहीं मालूम होता | 


१२७ वेदन्तसिद्धान्त । 
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उ०-मनुष्य के सिवाय पशुवों के शरीर की बनावट ऐसी 
नहीं होती कि जिसमें ब्रह्मज्ञान हो सके अतः इंधर का शरीर 
सिवाय मनुष्य के दूसरे के समान नहीं हो सकता | दूसरी बात 
यह है कि बेल अपने समान ईश्वर को नहीं कह सकता क्योंकि 
बेल को इंश्वर का ज्ञान ही नहीं है | समझने की बात. तो यह 
है.कि इंधर निस्त प्रकार के शरीर में है उसी प्रकार के शरीर 
में जब जीवात्मा आता है तभी इसे ईश्वर. का ज्ञान होता हे | 
जब तक यह अन्य शकार के शरीर में रहता है तब तक इसे 
इंग्वर का ज्ञान नहीं होता | इसल्यि यह सिद्ध होता है कि 
इधर सिवाय मनुष्य के आकार के पशु पक्षी के आकार का 
नहीं है | कयोंके पशु पक्षी के शरीर में ईश्वर का ज्ञान नहीं 
होता । यदि पशु पक्की के शरीर में भी इंश्वर का ज्ञान होता 
तो हामारा पक्ष अम्नगत माना जाता | 


मनुष्य के उस बड़े शरीर के भातर हृदयादि देश में के 
एक अत्यन्त छोट २ शरीर भी विराजमान है| जो छोटे होने 
पर भी रूप रंग में इस बंडे शरीर के समान ही, होते हैं । देखिये 
इसी पुरुष के एक बिन्दु वीय्ये में ऐसे अनेक शरीर होते हैं। 
वही एक शरीर गर्भ में चछा जाता और कुछ ही दिलों में वही 
बढ़ कर इस बंड़े आकार को प्राप्त होता है। इसीसे पुत्र भायः 


माता पिता के आकार के होते है | फरक जो थोड़ा सा पड़ता 
है उसका कारण यह हे कि पुत्र का शरीर माता ओर पिता 


न्ण्पत 
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दोनों के संयोग से बनता है | यदि सृद्मदष्टि से देखा जाय 
तो इस शरीर के प्रत्येक परमाणु इसी शरीर के आकार के हैं । 
इसी प्रकार उस परमात्मा के विराट शरीर के भीतर उसके अनेक 
छोटे शरीर भी हैं | परन्तु निस्त स्कार इस शरीर के भीतर एक 
मुख्य छोटा शरीर ब्रह्मरन्ध ( दिमाग उगम्थ ) में है उसी 
प्रकार इस विश्व में परमेश्वर का एक मणस्य छोटा शरीर शिवल्तोक 
में हे । जसे ब्रह्मरन्ध शरीर में सत से ऊपर है उसी पभकार 
विश्व भर में शिवरोक सब्र से ऊपर है । 

प्र ०>महांदेव के कितने मुख आर कितने हाथ हैं ? 

3०-महांदेव के एक मुख ओर दो हाथ हैं | 

प्र०-तव महादेव को छोग पश्चमुख क्‍यों कहते हैं ! 

उ०-पज्चम्नुख लोग इससे कहते हैं कि ये महादेव पांच 
ईश्वरों में मुख्य हैं। यदि पाथ्व मुख हों तो पांच कंठ भी होना 
चाहिये, पांच कंठ हों तो पांच छाती थी होनी चाहिये, पांच 
छाती हो ते| पांच उद्र का होना आवश्यक है ओर पांच उद्र 
होतो १० दश पर भी होना चाहिये, सो . नहीं हैं | अतः 
महांदेव पांच मुखत्राले सिद नहीं होते । आपही विचारिये 
मनुष्य के एक, शरीर में पांच मुख किस प्रकार बेठेगा | 

प्र०-क्या विष्णु के चार हाथ हैं ! 

“3०-नहीं । ह 


» प्र०-तब विण्णु चठभुज क्यों -कहरांते हैं. * ---! 


श्श्द् चेदान्तासिद्धान्त । 
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उ०-विप्णु चतुर्भुन इसलिये कहलांते हैं कि वे भुनवंलू में 


बंड़े चतुर हैं | चार भुना होने के लिये दो छाती तथा दो उद्‌- 
रादि होना चाहिये से विष्णु के नहीं हैं | अतः विष्णु चतुभुन नहीं | 





चेदान्त का सहत्व । 


साधारण छोग विज्ञान नहीं जानते-। वे विज्ञान की वातों 
को सुन कर हँसते हैं । जैसे एथ्वी का चलना, सूस्ये का धथ्वी 
से भी बड़ा होना, पानी का कीटमय होना और अग्नि में कीड़ा 
का निवासादि विज्ञान को बातों को सुनकर जज्ञानी छोग हँसते 
हैं। क्योंकि यह ज्ञान साधारण इष्टि से दूर है | विज्ञान उसीको - 
कहंते हैं निस्त बात की साधारण छोग नहीं जानते । उसी 
प्रकार इस' वेदान्त-सिडान्त को सुन कर साधारण छोग हँसेंग 
क्योंकि इसका ज्ञान भी साधारण छोगों के समझ में नहीं आता | 
जैसे-(१) जीव, इंश्वर, बह्म और संसार का कल्पित भेद, (२) 
इंश्वरों का पांच होना, उनमें से एक महेश्बर का उपास्य देव 
मानना, ( ३ ) फिर वार्स्तविक ज्ञान से जीव, इश्वर, परमेश्वर, 
ब्रह्म ओर संसार इन पांचों को अभिन्न मानना, ( ४ ) केवल ब्रह्म 
को सत्य और सारे संसार को असत्य माननाओर “मैं बह हे” 
इस चिन्तन से जीव का कल्याण, मानना, इत्यादि विज्ञान वा फिला- 
सफी के विषय हैं । इसकी सुनकर साधारण छोग हूँसने के 
सिवाय ओर कुछ नहीं जानते। परन्तु यह विज्ञान है यह फिलासफी 


